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पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, जयपुर द्वारा संचालित | 
पुस्तक बिक्नी विभाग सस्बन्धी रीति-नीति 


यह विभाग सत्साहित्य को लागत मूल्य या उससे भी कम मूल्य पर जन- 
जन तक पहुँचाने के पावन उद्देश्य से ही कांयरंत है। यह काये अत्यन्त श्रम- 
साध्य है, अतः इस पर भ्रनावश्यक एवं अनुपयोगी अधिक भार बढ़ाना संभव 
नहीं है। सिद्धान्तानुकूल पूर्ण प्रमाणित साहित्य रखना'ही हमें भ्रभीष्ट:है ।*। ' 

हमारे विक्री विभाग की लोकप्रियता एवं सफलता का “लाभ उठाने. के 

लिए कतिपय प्रकाशन नसंस्थाएँ अपने प्रकाशनों में प्राप्तिस्थान के अन्तग्गृत 
हमारा नाम, बिना हमारी अंनुमति के प्रकाशित कर देती हैं। 

उक्त सन्दर्म में हमारी रीति-नीति स्पष्ट है कि हम अपने और अपने से 
संबंधित संस्थाओं के प्रकाशनों की बिक्री की ही मुख्यरूप से व्यवस्था करते हैं । 
भ्रन्य संस्थाओ्रों के जिन प्रकाशनों की हम आवश्यकता समभते हैं; उन्हें स्वयं 
बुलाकर रखते हैं । ेृ | 

अतः सभी से साग्रह अनुरोध है कि . हमारी अनुमति-के बिना हमारा 
नाम प्राप्तिस्थान में न छापें । कृपया निम्न वातों पर अवश्य ध्यान दें :- _ 

(१) प्राप्तिस्थान में नाम- छापने से पूर्व अ्रनुमति प्राप्त करने के लिए 
पुस्तक की एक प्रति भेजना अत्यन्त भ्रावश्यक है; उसे देखकर जंब हमारी 
प्रकाशन समिति स्वीकृति दे, तव ही प्राप्तिस्थान में हमारा नाम छापे) “* 

(२) नाम छापने की अनुमति प्राप्त हो जाने के बाद भी बिना झार्डर 
के पुस्तकें न भेजें, क्योंकि हमारे पास स्टॉक रखने का सीमित स्थान है; श्नते: 
अधिक स्टॉक नहीं रख सकते । जितनी पुस्तकें मेंगाई जायें, उतनी ही :मेजें । 

(३) पुस्तकों का रुपया बिक्री के बांद ही दिया जा सकेगा-।- 


(४) लागत मूल्य'से अधिक. मूल्यवाली पुस्तकें विक्री विभाग में ,रखना 
संभव नहीं है। इसीप्रकारु;लौकिक पुस्तक भी नहीं रखी जा सकतीं |... 

(५) हम अपने आहकों को पुस्तक फ्री पेकिंग, पोस्टेज और भाड़े से _ 
भेजते हैं; जिसमें लगभग १०% खर्च का जाता है, वह श्रापकी पुस्तकों में भी 
लगेगा ही । श्रतः विल १०% कम करके वनावें, साथ ही फ्री पोस्टेज, पेकिंग 
और भाड़े के पुस्तकें भेजें । 

(६) यद्यपि पूज्य गुरुदेव श्री कानजी_ स्वामी के साहित्य को जन-जन 
तक पहुँचाना हमारा मूल उद्देश्य है; तथापि उनके महाप्रयाण के बाद 
प्रकाशित उनके उसी साहित्य को हम रख सकेंगे, जिसमें. उनकी पर्व प्रकाशित 
पुस्तकों, आत्मघर्मों अथवा देपों का प्रमाण प्रस्तुत किया जायगा। ह 

'- मंत्री, पण्डित ढोडरमल स्मारक टृस्ट 


प्रकादाकीय. 
, ; .., 'स्मपूज्य आचायें कुन्दकुन्दंझत महान अन्थराज समयसार पर हुए 
पूज्य गुरुदेव श्री कोनजी स्वामी के प्रवचनों का संकलन 'प्रवचनरत्नाकर 
भाग ३* प्रकाशित करते हुएं हमें अत्यन्त हर्ष का अनुभव हो रहा है । 

: पूज्य, स्वामीजी इस युग के सर्वाधिक चचित आध्यात्मिक क्रान्तिकारी 

महापुरुष हो गए हैं । वत्तमान में दुष्टिगोचर दिगम्बर जैनधर्म की श्रभ्तपूर्व 
धर्मप्रभावना का श्रेय पुज्य स्वामीजी को ही है। उनका कार्यकाल दिगम्बर 
जैनघर्म के प्रचार-असार का स्वरणँयुग रहा है । 
. ._ पृज्य स्वामीजी के उपकारों को दिगम्बर जैन समाज हजारों वर्षों 
तक भी नहीं भुला संकेंगा । उनकी भवतापनाशक वाणी के प्रताप से हम 
जैसे लाखों पामर प्राणियों ने दिगम्बर जिनधर्म का वास्तविक 'स्वरूप 
समझा है। जन्मजात दिगम्बर जैन होते हुए भी हमें धर्म के सच्चे स्वरूप 
का भान भी न था। धर्म की आत्मा को पहचाने बिना हम बाह्य क्रिया- 
काण्ड में ही. उलभ रहे थे.। पूज्य स्वामीजी के निश्चय-व्यवहार कौ सन्धि- 
पूर्वक हुए प्रवचनों ने हमारी भाँखें खोल दी हैं । उनके प्रताप से .लाखों 
दिगम्बर जैन भाई-बहनों ने दिगम्वर जिनघर्मं का सच्चा स्वरूप पहचाना 
है तथा हजारों श्वेताम्बर भाइयों ने भी दिगम्बर धर्म स्वीकार किया है । 

' यद्यपि श्राज वे हमारे बीच में नहीं हैं, तथापि उनके श्रताप से 
निर्मित ६१- दिगम्बर जिनमन्दिर एवं लाखों की संख्या में प्रकाशित 
संत्साहित्य हमें हजारों वर्षों तक सत्य का दर्शन कराता रहेगा । 

समयसार ग्रन्थ ने स्वामीजी की जीवनधारा में क्रान्तिकारी मोड़ 
उत्पन्न किया है। स्थानकवासी साधु भ्रवस्था में वि० सं० १६७८ (सन्‌ 
१९२१ ई०) की किसी महान मंगलमय घड़ी में समयसार ग्रन्थ को पाकर 
उनकी-अन्त:चेतना में सुषुप्त संस्कार भनभना उठे | दिगम्बर जिनघधर्म की 
समीचीनता स्वीकार करते हुए वि० सं० १६६१ (सन्‌ १६३४ ई०) में 
महावीर-जयन्ती के दिन सोनगढ़ में उन्होंने मूँहपट्टी त्यागककर दिगम्बर 
श्रावक के रूप में जीवन बिताना प्रारम्भ कर दिया । तब से ४५ वर्षों तक 
निरन्तर उनके श्रीमुख से जिनागम का अ्रभ्नृतरस भरता रहा, जिसका 
पान कर लाखों लोगों के जीवन में भ्राध्यात्मिक क्रान्ति हुई है । 
. «- श्री पट्खण्डागम भाग १, समयसार, प्रवचनसार, पञ्चास्तिकाय, 
नियमसार, अष्टपाहुड़, पुरुषार्थसिद्धचू पाय, वृहद्द्रव्यसंग्रह, मोक्षमार्गें- 


६] ' [ प्रवचनरत्नांकर भाग ३. 


प्रकाशक, तत्त्वाथंसार, आत्मानुशासन, कातिकेयानुप्रेक्षा, पद्मनन्दिपज््च- 
विशतिका, समयसारकलशटीका; नाटकसमयसार, छहढाला श्रादि अनेक 


+ ७ '“ & 


सिद्धान्तों की, भ्रागम एवं युंक्तिसंगत व्याख्या; करके, जिनशासन की अद्वितीय 
सेवा की है। उनके प्रवचनों के प्रभाव से जिनागम का प्रंत्येक सैद्धान्तिक 
पहलू तथां जिनागम की प्रतिपांदन शैली - स्याद्गाद, निश्चेय-व्यवहार तथा 
प्रमाण-नय-निक्षेप श्रादि का स्वरूप भी जन-जन में चचित हो गया है|. 


अध्यात्म के गृढ़ रहस्यों का सांगोपांग विवेचन - उनकी वाणी -को 
महत्त्वपूर्ण विशेषता रही है। उनके द्वारा प्रतिपादित स्वानुभूृति' का 
स्वरूप, विषय एवं उसके पुरुषार्थ का. विवेचन चिरकाल तक स्वानुभृति की 
प्रेरणा देता रहेगा । 8५ न 82 

४३ वर्ष पूर्व जहाँ सम्पूर्ण सौराष्ट्र: में दिगम्बर .जिनबिम्ब' के: दर्शन 
भी दुलंभ थे; वर्तमान में'उनके प्रताप से न केवल-सौराष्ट्र:में, अपितु: सारे 
भारत में ६१ जिनमंदिरों.का . निर्माण हुआ है ।. उनके.कर-कमलों द्वारा 
सम्पन्न ३३ पव्न्चकल्याणक एवं ३० वेदीप्रतिष्ठा -महोत्सवों के. माध्यम-से 
हजारों वीतरागभाववाही दिगम्बर जिनबिम्बों की स्थापना हुई है. १ 
उनके प्रभावनाकाल में नैरोबी (अफ्रीका) में हुआ विशाल प्रध्चकल्याणकं 
महोत्सव श्रविस्मरणीय है। सोत्ञगढ़ में निर्मित सीमंघर स्वामी दिगम्वर 
जिनमन्दिर, समवशरर, मानस्तम्भ, कुन्दकुन्द.प्रवचन मंडप, श्री महावीर 
कुन्दकुल्द परमागम मन्दिर आदि उनके हृदय. में विद्यमान:जिनेन्द्रभ्नक्ति 
केअमर स्मारक हैं। . ,, ४४०३ 


स्वाध्याय के क्षेत्र में पृ० स्वामीजी ने अभूतपूर्व कान्ति की: है ॥; उनके 
प्रवचनों के प्रभाव से समाज में स्वाध्याय. की. प्रवृत्ति'को यथांथ, दिशा मिली 
है। नयविवक्षापुवंक 'जिनवाणी का भावार्थ हृदयंगम करते : हुए स्वाध्याय 
करने की परम्परा का विकास उन्हीं की देन है। ,.  ." ॥ 


उनके बालब्रह्मचर्य के तेज एवं 'वेराग्यरस से ओतप्रोत जीवंन, 
सरलभाषा और प्रवाहमयी व आह्लादपूर्ण प्रवचनशैली से प्रभावित होकर 
प्रत्येक व्यक्ति उत्तका हुए बिना नहीं रहता । उनकी वैज्ञानिक एवं तकंसंगत 
व्याख्या से स्वाध्याय की प्रेरणा पाकर देश-विदेश में सैकड़ों स्थानों परं 
भुमुक्षुमंडलों की स्थापना हुईं है, जिनमें संचांलित नियमित 'शास्त्रसभाश्रों 
में लाखों भाई-बहिन' जिनागम का अभ्यास करते हैं। - -. - ४. | 
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। ५ * सत्साहित्य का. प्रकाशन स्वामीजी के प्रभावना-योग की महत्त्वपूर्ण 
'देनःहै। जत्री,दि० जैनः स्वाध्याय मन्दिर , ट्रस्ट सोनगढ़, पण्डित ठोडरमल 
स्मारक ट्रस्ट जयपुर, श्री वीतराग सतूसाहित्य प्रसारक ट्रस्ट-भावनगर, 
श्री-कुन्दकुन्द कहान 'परमागम, प्रवचन ट्रस्ट बम्बई भ्रादि १४५.प्रकाशन 
संस्थाओं से लगभग ४० लाख की संलया में विभिन्न प्रकाशन हो चुके हैं, 
तथा. यह क्रम भ्रभी भी निरल्तरजजारी है और विशेषता यह है कि इन 
सभी ग्रन्थों का विक्रय-मूल्य लागत से भी कम रखा जाता है । 


, तत्त्वप्रचार के सशक्त भाष्यम शिक्षण-शिविर प्रणाली का जन्म 
भी पूज्य स्वामीजी की देन है। सोनगढ़ में ग्रीष्मावकाश में बाल शिक्षण 
शिविरों तथा श्रावण मास में प्रौढ़ शिक्षण शिविरों का श्रायोजन प्रास्भ 
हुआ" धीरे-धीरे सारे. देश में शिक्षरा-प्रशिक्षण शिविर लगने लगे-। 
सोनगढ़में प्रवचनकार प्रशिक्षण शिविर भी भ्रायोजित किये गये । गत दो 
दशकों में तो सारे देश में सैकड़ों शिक्षण शिविर आयोजित हुये. हैं । 


, स्वामीजी के प्रवचनों के प्रचार-प्रसार हेतु सोनगढ़ से सन्‌ १९४३ 
ई० से. आत्मघम -का प्रकाशन प्रारम्भ ,किया गया । इससमय यह लगातार 
;४०. वर्ष.से प्रकाशित होने वाला व जैनसमाज का सर्वाधिक बिक्रीवाला मासिक 
पत्र है; जो हिन्दी, ग्रजराती, मराठी, कन्नढ़ और तमिल - इन पाँच भाषाओं 
में १५ हजार की संख्या में प्रतिमाह प्रकाशित होता है । बालकों में तत्त्वज्ञान 
झौर सदाचार के संस्कार डालते हेतु देश में लगभग ३०० वीतराग-विज्ञान 
पांठेशालायें चल रही हैं । . विद्याथियों की परीक्षा की व्यंवस्था के 'लिए 
श्री वीवराग-विज्ञान विद्यापीठ 'परीक्षाबोर्ड की स्थापना की गई है, जिसकी 
प्रीक्षाप्रं में अतिवर्ष लगभग २०,००० विद्यार्थी सम्मिलित होते हैं। . 

'* .»दिंगम्वर तीर्थों.के प्रति भत्यन्त भक्ति से प्रेरित होकर पूज्य स्वामीजी 
ने विं० सं० २०१३ व २०२० में सारे भारत के तीर्थों की ससंघ वंदना 
की तथा सं० -२०११ में दक्षिण भारत के तीर्थों की वन्दना भीकी। 
पूज्य स्वामीजी के उपदेशों के प्रभाव से तीर्थक्षेत्रों के जीणोडार 
एवं जिनवाणी के शोध व प्रकाशन की महती आवश्यकता पूर्ति हेतु उनके 
मंगल-आशीर्वाद से श्री कुन्दकुन्द कहान दि० जैन तीर्थ सुरक्षा ट्रस्ट की 
स्थापना की गयी । इस ट्रस्ट ने भ्रपने उद्देश्यों भ्रौर गतिविधियों से भ्रल्प- 
काल में ही दि० जैन समाज में अपना महत्त्वपूर्णों स्थान बना लिया है| 
तीर्थों के जीरोड्धार के श्रलावा समाज में . आध्यात्मिकरुचि-सम्पन्न 
आत्मार्थी विद्ान्‌ तैयार करने हैतु जयपुर में श्री-.टोडरमल दिगम्बर जैन 


८] [ प्रवचनरत्साकरःभांग है 


'सिद्धान्त महाविद्यालय का संचालनं-इंस ट्रस्ट की. महत्त्वपूर्ण गतिविधि है । 
गत दो वर्षों व इस वर्ष में कुल: मिलाकर।इसःविद्यालय के?३१ (छात्र शास्त्री 
परीक्षा. उत्तीणं॑ करके समाज में: त्तत्त्व-प्रचार:सम्बन्धी- कार्य करते लगे हैं । 
इस ट्रस्ट के माध्यम से 'जिनवारशीः की: :शोध : एवं सुरक्षा: हेतु मद्रास और 
बेंगलोर में शोघ-संस्थान. कांयरंत हैं.। ट्रस्ट” की ओर 'से/कुछ दिनेःपूर्वे ही 
श्री टोडरमल- स्मारक भवन, : जयपुर में' एक्र. साहित्य: प्रंक्राशन एवं . प्रचार 
विभाग' भी खोला गया. है 477 “४ ७४ आधा खत है 57 ४#४४ 


“. इसप्रकार निरन्तरं ४५ ्रंष़ों' तक. पूज्य-गुरुदेवश्री "द्वारा जिनशासन- 
की अद्वितीय प्रभावना होती रही है..: यद्यपि श्राज वे हमारे बीच. में नहीं 
हैं, तथापि उनके द्वारा . दिखाया:शाश्वंत : सुख. का- मार्ग :चिरकाल 'तक हमें - 
भव:दुखों से बचने की प्रेरणा देता रहेगा,:- क्योंकि उनके . प्रताप: से निमित 
जिनमन्दिर एवं. प्रकाशित सत्साहित्य :उत्तके:स्मारक के रूप में विद्यमान: हैं । . 


यद्यपि देपों में सुरक्षित उनकी वारी युगों-युगों तंक हमें झत्मानुभूति 
की प्रेरणा देती रहेगी, तंथापि टेपों?की लम्बे" समय 'तक - सुरक्षा करना 
कठिन है तथा उनका 'ज॑नं-जनः 'तक . पहुँचनां: भी ! सुलभः-नहीं है ।: श्रत 
स्वामीजी की उपस्थिति- में ही .इस बात की तीन्र' आवश्यकता. महसूसः की 
'जो रही थी-कि उनके सभी प्रवचतों का श्र खलाबद्ध प्रकाशन किया जाए 


टरेप-रेकार्ड से .सुनक्र_ प्रवचन: लिखनां तथा उन्हें व्यवस्थितरूंप.में 
प्रकाशित करना भअत्यधिंक श्रम एवं. व्यय-साध्य ,.काये है. अंत: इस कार्य 
हेतु स्वामीजी की .६०वीं. जयन्ती के अवसर, पर ,श्री, कुंन्दकुन्द 'कंहान॑ 
परमागम प्रवचन ट्रस्ट की .स्थापंनां की गई | इंस ट्स्ट ने श्री वीतराग 
सत्साहित्य प्रकाशक ट्रस्ट, भाव॑नंगर के सहयोग से भंल्प समय में ही प्रवचन 
रंत्नाकर के नाम से समयंसाद के १४वीं बार॑' के प्रवंचनों की गुजराती में 
प्रकाशित करना प्रार॑म्भ' कर दियां है। गुजराती .प्रवचरनर॒त्नाकर 'के दो 
भागों को पृज्य स्वामीजी की उपस्थिति में 'ही उन्हें -संमर्पित करने क़ा 
'गौरव प्राप्त. करने के 'उपलक्ष में उक्त: ट्रस्ट, वधाई. के पात्र हैं.। 


. पूज्य गुरुदेवेश्री की ६१वीं जयन्ती के अवसर पर बंबंई में परंमांगम 
प्रवचन ट्रस्ट द्वारा प्रकार्शित गुजरांती प्रंवेचनों के. हिन्दी प्रकाशन पर ' 
विचोर-विमर्श करते समय पण्डित' टोडरमल स्मारक टुंस्ट ने यह'दांग्रित्व 
वहन करना सहर्ष स्वीकार किया । इस अवसर पर उपस्थित मुमुक्षु भाइयों ' 
ने हिन्दी प्रवचन:प्रकाशन हेतु पाँचलाख रुपये का: फण्ड एंकत्र.करने का 
“संकल्प किया तथा उसीसमय दो“लाख रुपये के वचन भी प्राप्त हो गए। 


प्रकाशकीय:*] ६ 


' कि 2४3 झवसर पर माननीय पं०. रतनचन्दजी: भारिल्ल ने गुजराती 
अ्रवचनों के हिन्दी अनुवाद का तथा माननीय डॉ० हुकमचन्दजी: भारिल्‍ल 
ने इसके सम्पादन का दायित्व निस्पृहभाव से स्वीकार किया, एतदर्थ हम 
दोनों विद्वानों के अत्यन्त आभारी हैं। “ '. + * 


''' प्रवचनरत्नाकर भाग १ का प्रकाशन सन्‌ १९८१ में ३००० की संख्या 
में मुद्रित कराया गया था । उससमय हमने यह अनुमान किया था कि 
इनका विक्रय दो वर्षों में हो पावेगा, लेकिन यह जानकारी देते हुए हमें हर्ष 
होता है कि पृज्य ग्रुरुदेवश्री के प्रवचनों की यह पुस्तक मात्र पाँच माह में 
ही समाप्त हो गई । अ्रतः भाग १ की द्वितीय आवृत्ति पुनः २२०० की 
संख्या में मुद्रित कराई गई । 


. प्रवचनरत्नाकर भाग १ की अत्यधिक माँग देखते हुए प्रवचनरत्नाकर 
भाग २ की प्रथम आवृत्ति ही ५००० की संल्या में प्रकाशित की गई। 
इसी शछंखला में भाग ३ की भी प्रथम भ्ावृत्ति ५००० की संख्या में प्रकाशित 
की जा रही है । 

पूज्य स्वामीजी के प्रवचन जन-जन तक कम से कम मूल्य में पहुँचाने 
की भावना से ट्रस्ट ने निर्शय किया है कि कीमत कम करने हेतु १०,००१) 
₹० देनेवांले महानुभावों का २००० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया 
जायेगा तथा १० प्रतियाँ निशुल्क भेंट दी जाएँगी । ५,००१) ० देनेवाले 
भहानुभावों का १००० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा ५ 
प्रतियाँ निशुल्क भेंट की जाएँगी । २,५०१) ० देनेवाले महानुभावों का 
४०० प्रतियों में फोटो प्रकाशित किया जाएगा तथा २ प्रतियाँ निःशुल्क 
मेंट की जाएँगी । ... 238 


इस दूसरे भाग की कीमत कम करने हेतु राशि प्रदान करनेवालों 
की सूची पुस्तक के अन्त में पृष्ठ ३७१ पर दी गई है। एतदर्थ मैं उन सभी 
महानुभावों का धन्यवादाहें हूँ | 


हमें खेद है कि तीत्र भावना होते हुए भी हम प्रवचनरत्नाकर के हिन्दी 
संस्करण पूज्य गुरुदेवश्री की उपस्थिति में उन्हें समपित नहीं कर सके । 
भाग १ का हिन्दी अनुवाद एवं सम्पादन कार्य चल ही रहा था कि पूज्य 
गुरुदेवश्ी महाप्रयाण कर गए । प्रवचनरत्नाकर का प्रथम भाग सन्‌ १६८६ 
में रक्षावन्धन के श्रवसर पर प्रकाशित किया गया था। दूसरा भाग भी 
एक वर्ष के अन्दर ही तैयार होकर सनू १६८२ में वीतराग-विज्ञान शिक्षण 
प्रशिक्षण शिविर, इन्दौर के अ्रवसर पर प्रकाशित किया गया था। हमें हे है 


१० ह [ प्रवचनरत्नाकर भाग-है 


कि यह तीसरा भांग-भी आपके समक्ष प्रस्तुत है ।: गुजराती प्रवर्चेत्तरत्नाकर 
भाग ३ तक के 'सभी प्रवचन . हिन्दी 'प्रवचनरत्नाकर के दोनों भागों. में 
संकलित व अनुवादितः.किए- जा :चुके हैं। 'इस तृतीय भाग में: गुजराती ' 
प्रवचनरत्नाकर का चतुर्थ भाग व पंचम्‌-भांग का कुछ अंश संकलित किया 
गया है । पृज्य गुरुद्रेवशी की अ्रनुपस्थिति. में यह ,ग्रंथ प्रकाशित करते हुए 
मैं यही भावना व्यक्त करता हूँ कि शीघ्र.ही उनके सभी प्रवचन प्रकाशित 
होकर जन-जन के आत्मकल्याण में निमित्त बनें | 


प्रथम भाग में समयसार की शुरू की. २५ ग्राथाओं के, द्वितीय 
भाग में गाथा २६ से गाथा ६८ तक के एवं. तृतीय भाग में ६६ से ६१/तक 
की गाथाओं के प्रवचन संकलित हैं । चतुर्थ भाग के अनुवाद के कार्येभी 
प्रारम्भ.हो गया है.। भ्ाशा है, चतुर्थ भाग भी शीक्ष.-ही: पाठकों के समक्ष 
प्रस्तुत होगा ।, हमारे अच्य प्रकाशनों के. सम्बन्ध .में पुस्तक के भ्रन्त,में, पृष्ठ 
३७२ पर देखें । 

ग्रन्थ के सुन्दर मुद्रण हेतु मैं श्री सोहनलालजी जैन, जयपुर प्रिण्टर्स, , 
जयपुर को धन्यवाद दिये विना नहीं, रह सकता, जिन्होंने स्वयं रुचि 
लेते हुए अत्यन्त लगन एवं श्रम से ग्रन्थ को इतना सुन्दर और शुद्धरूप 
प्रदान किया है।.. .. 

सभी जीव पृज्य.ग्रुरुदेवश्री की वाणी:का.मर्म. समझकर शुद्धात्मतत्त्व 
के आश्रयपूर्वक स्वसमयदशा - स्वानुभूतिदशा प्रूगट करें व आत्मकल्थारत 
करें-यही भावना. व्यक्त करता हैं।_, . “४: / ह 


है. रे जय + नेमीचन्द पाटनी 
(१ जुलाई, १६८३) ' मल्त्री, पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रेस्ट 


सम्पादक की ओर से 


जिन-अध्यात्म के प्रतिष्ठापक आचार्य कुन्दकुन्द का स्थान दिगम्वर 
परम्परा में सर्वोपरि है। भगवान महावीर और गौतम गरणधघर के वाद 
उन्हें ही स्मरण किया जाता रहा है। दो हजार वर्ष पूर्व लिखे गये आचारये 
कुन्दकुन्द के ग्रन्थ दिगम्बर परम्परा के परमागम हैं। आचार्य कुन्दकुन्द के 
ग्रन्थों पर उनके रहस्य को उद्घाटित करनेवाली अद्भुत टीकाएँ आचाये 
अम्ृतचन्द्र ने आज से लगभग एक हजार वर्ष पहले संस्कृत भाषा में लिखी 
थीं । यद्यपि उनके अनुवाद भी पण्डित श्री जयचन्दजी छाबड़ा जैसे विद्वानों 
द्वारा लिखे गये थे, तथापि इस युग में उनका प्रचार व प्रसार नगण्य ही 
था । जनसाधारण की तो वात ही क्या करें, बड़े-वड़े दिग्गज विद्वान भी 
उनसे अपरिचित ही थे । 

झाज जो समयसार जन-जन की वस्तु बना हुआ है, उसका एकमात्र 
श्रेय पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी को है, उन्होंने इस पर आइद्योपान्त 
१६ बार तो सभा में प्रवचन किए हैं, स्वयं ने तोन मालूम कितनी बार 
इनका गहराई से अध्ययन किया होगा । 

इस सन्दर्भ में पण्डित कैलाशचन्द्रजी सिद्धान्ताचा्यं वाराणसी का 
कथन: दृष्टव्य है, जो कि इसप्रकार है :- 

“ : “आज से पचास पूर्वे तक शास्त्र सभा में शास्त्र बाँचने के पूर्व 
भगवान कुन्दकुन्द का नाममात्र तो लिया जाता था, किन्तु भ्ाचार्य कुन्दकुन्द 
के समयसार आदि अध्यात्म अन्थों की चर्चा करने वाले अत्यन्त विरले थे । 
झ्राज॑ भी दि० जैन विद्वानों में भी समयसार का अध्ययन करने वाले विरले 
हैं। हमने स्वयं समयसार तव पढ़ा, जब श्री कानजी स्वामी के कारण ही 
समयसार की चर्चा का विस्तार हुआ । अन्यथा हम भी समयसारी कहकर 
क्र० शीतलप्रसादजी की हँसी उड़ाया करते थे। यदि कानजी स्वामी का 
उदय न हुआ होता तो दिगम्बर जैन समाज में भी कुन्दकुन्द के साहित्य का 
प्रचार न होता ।”* 


१ जैन सन्देश, ४ नवम्बर १६७६, सम्पादकीय 


१२ ] * | प्रवचनंरत्नाकर भाग रे 
पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी का हम जैसे उन लाखों लोगों पर 
अनन्त-अ्रनन्त उपकार है, जिन्होंने साक्षात्‌ उनके मुख से समयसार आ्रादि 


ग्रन्थों पर प्रवचन सुने हैं और समझ में न आने पर अपनी शंकाओं का 
सहज समाघान प्राप्त किया है । 


आज वे हमारे बीच नहीं है, पर .उंनके वे :प्रवचन जो उन्होंने अपने 
जीवनकाल में भ्रनवरत रूप से किये थे, हमें टेपों के रूप में उपलब्ध हैं । 
आ्राज वे प्रवचन ही हमारे सर्वेस्व हैं+॥.  :'*: ५ सेट नूभ 

यद्यपि पृज्य गुरुदेवश्री के “हजारों प्रवचन 'प्रकाशिंतरूंप में भी . हमें 
उपलब्ध थे, और हैं भी; फिर भी यह श्रावश्यकंता गुरुदेवश्री की उपस्थिति 
में भी निरन्तर अनुभव की जा रही थी कि उनके' उपलब्ध समस्त प्रवचन 
प्रकाशित होनें चाहिए । एक तो टेप संबंकी. सहज सुलभ नहीं होते, 'दूसरे 
लम्बें काल तक उनकी सुरक्षा संदिग्ध रहती है। हमारी यह निर्चि पूर्ण 
सुरक्षित हो जाने के साथ-साथ जन-जन की पंहुँच के भीतर हो जाती चाहिए 
- इस उद्देश्य से सम्पूर्ण प्रवचनों के प्रकाशन की आवश्यकता निरन्तर 
अनुभव की जा रही थी।. - ' | 

परिणामस्वरूप पूज्य गुरुदेवश्री की उपस्थिति में ही श्रीं 
कहान परमागम प्रवचन ट्रेस्ट की स्थापना हुई । उक्त'ट्रस्ट ने बड़ी ही तत्परता 
से भ्रपत्ता काम भ्रारम्भ किया'और बहुत ही कम समय में' 'प्रंवचनरत्नाकर 
केनाम से सर्वप्रथम 'समयसार' परमागमःपंर १८वीं बार ' हुये प्रंवचनों का 
प्रकाशन आरम्भ किया । चूँकि गुरुदेवश्री के मूलप्रवचचन अधिकांश गुजराती 
भाषा में ही हैं, अ्रतः उनका प्रकाशन . भी - सर्वप्रर्थम गुंजराती भाषा में ही 
आरम्भ हुआ । १६ अप्रैल, १६८० ई० को बम्बई..(मलाड़ ) में आयोजित 
पूज्य गुरुदेवश्री की ६१वीं जन्म-जयन्ती के अवसर प्रर: प्रवृच्तत्तरत्ताकर का. , 
प्रथम भाग गुजराती भाषा में प्रकाशित .होकरः श्रा, गया-.था. तथा, पूज्य 
गुरुदेवश्री को प्रत्यक्षरूप से समर्पित किग्रा गया था | . ' .* /४४६ * 


उंसी' अवसर पर इसके (हिन्दी प्रकाशन 'की चर्चा आरम्भ” हुई। 
पर्याप्त ऊहापोह के उपरान्तं' इसके हिन्दी अनुवाद: का ' कार्य पण्डित 
रतनचन्दजी भारिल्ल को, सम्पादन का कार्य मुझे एवं - प्रकाशंन कं भारे 
पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्टं, जयपुर को सौंपां गया । 5: 


युरुदेवश्री के मंगल-आशीर्वाद से ही सुगठित: अ्रनेक तत्त्वप्रचार 


सम्बन्धी गतिविधियों के सक्रिय संचालन में पहले-से . ही व्यस्त रहने के 
, कारण यद्यपि मैं इस स्थिति में नहीं था कि कोई नया भार ल॑, क्योंकि 


सम्पादक की शोर से | [ १३ 


इसका रणा:मेरा स्वयं का अध्ययन, मनन, चिन्तन एवं लेखन अवरुद्ध होता 
है; तथापि गुरुदेवश्री के भ्रवचनों का गहराई ' से श्रष्ययन करने ' के इस 
सुझवसर का लोभ-संवरण मुझसे नहीं हो सका । 


# * इसके सम्पादन में मैंने आत्मघमम के सम्पादन से. प्राप्त अनुभव का 
पूरा-पुरा लाभ उठाया है। भात्मघर्म में सात वर्ष से लगातार प्रतिमाह 
गुंरुदेवश्री के प्रवचनों के लगभग “२०-२२ पृष्ठ तो जाते ही हैं। उनके 
संम्पादन से गुरुदेवश्री के प्रतिपाद्य और प्रतिपादन शैली से मेरा घनिष्ठ 
परिचय हो गया है। तथा प्रवचनरत्नाकर भाग १ के सम्पादनकार्य के 
अवसर पर सम्पादन सम्बन्धी 'बहुत-कुछ ऊहापोह हो जाने के कारण 
इसके सम्पादन में यद्यपि मुझे अधिक, श्रम नहीं उठाना पड़ा है; तथापि 
इन तीनों भागों के सम्पादन में मुझे भ्रभूतपुर्वं वचनातीत लाभ मिला है । 
गुरुदेवश्री के हृदय को अन्तर से जानने का श्रवसर मिला है। जो लाभ 
उनकी वाणी को पढ़ने भर सुनने से,भी सम्भव न हुआ था, वह लाभ इनके 
सम्पादन से प्राप्त हुआ है। इसका कारण यह है कि उपयोग की स्थिरता 
जितनी इनके सम्पादन के काल में रहती है, उतनी सहज पढने या सुनने में 
नहीं रहती; क्योंकि जितनी गहराई में जाकर पूज्य ग्रुरुदेवश्री ने श्राचार्य 
कुन्दकुन्द व आचार्य अ्रमृतचन्द्र के मर्म को खोला है, उतनी गहंराई में 
उपयोग के न पहुँच पाने से वह मर्म सहज पकड़ में नहीं भ्राता है ।'भ्रपने इस 
अनुभव के आधार पर तंत्त्वप्रेमी पाठकों से पुत्रः अनुरोध करनां चाहूँगा कि 
वे यदि इस रत्नाकर के रत्न पाना- चाहते हैं तो उपयोग को :सूक्ष्म कर, 
स्थिर कर -- इसका स्वाध्याय करें, भ्रन्यथा उनके हाथ कुछ न- लगेगा । 


!”: “. इसके सम्पादन में गुजराती में प्रकाशित ''प्रवचनरत्नाकर'' के भूल 
माल को अक्षुण्ण रखते हुए कुछ आवश्यक परिवतंनं एवं परिवंद्धन भी किए 
गए हैं।। “ उनका उल्लेख. करना इसलिए आवश्यक है कि जिससे गुजराती 
से मिलान करके अध्ययन करनेवाले पाठकों को कोई श्रसुविधा न हो ! 


सर्वप्रथम उल्लेखनीय वात यह है कि गुजराती में जीवाजीवाधिकार 
को तीन भागों में वाँठा गया है, जबकि हिन्दी प्रवचनरत्नाकर में दो 
भागों में ही विभाजित किया गया है। आगे भी भागों का विभाजन 
गुजराती भागों को आधार न बनकर स्वतंत्ररूप से किया गया है। इस 
विभाजन में विषयवस्तु को तो ध्यान में रखा ही गया है; साथ में यह भी 
उचित लगा कि इतने विशाल ग्रन्थ का, जो कि अनेक भागों में प्रकाशित 
किया जाना है, प्रत्येक भाग चार सौ पृष्ठों के आस-पास तो होना ही चाहिए। 


१४ ] [ प्रवचनरत्नाकर भाग दे : 


छोटे-छोटे. वाल्यूम (भाग) वनाने में: विषयवस्तु तो वार-बार टूठती ही है, 
साथ में . जिद का भ्रनावश्यक खच्च भी बढ़ता है 


प्रवचन की भाषा में अनावश्यक टेढें भी बहुत होती हैं और पुनरुक्ति | 
भी. बहुत पाई जाती हैं, तथा. सामान्य लोगों'को भी सरलता से समझ में 
आ जाय - इस दृष्टि से जहाँ तक सम्भव, हुआ, 'वाक्‍्यों का, गठन सीधा व्‌: 
सरल कर दिया गया है; पर इस प्रक्रिया में ग्रुरुदेवश्री के प्रवचन की ,टोन. 
(शैली) समाप्त न हो जावे - इस वात का भरी पूरा-पूरा ध्यान रखाः गया 
है। पुनरुक्ति भी कम की गई है; पर बहुत. कम । जहाँ बहुत अ्रध्रिक पिष्ट- 
पेषण था, वहाँ ही कुछ कम किया गया है। 


हिन्दी प्रकाशन में मूलग्रंथ संस्क्ृत व हिन्दी दीकासहित दिया गया' 
है, जबकि गुजराती में संसक्ृत टीका नंहीं दी 'गई है। साथ में हिन्दी 
पद्मानुवाद भी दिया गया है ।' और भी छूीटीं-छीटो बहुत-सी बातें हैं, 
जिनका उल्लेख सम्भव नहीं है । वे सब अध्मयन करने पर पैनी-दृष्टिवालि 
पाठकों को सहज समभ में आ जावेगी । 


मैंने इस भ्रनुवाद- को मूल से मिलान करके बहुत गहराई से देखा है ।: . 
इसके मर्म की गहराई को पाने के लिए भी और इसके प्रामाखिक. प्रकाशन 
के लिए भी। फिर भी छद्मस्थों से त्रुटियाँ रह जाना असम्भव ,.नहीं है 
अत: सुधी पाठक़ों से सावधानीपू्वंक अध्ययन करने. का अनुरोध है । 


प्रकाशन सम्बंन्धी छोटी-मोटी चुटियों की उपेक्षा की अपेक्षा 'के 
साथ-साथ सविनय यह अनुरोध है कि यदि कीई 'भावसम्वन्धी भूल दिखाई 
दे तो मुझे सुभाने की अनुकम्पा भ्रवश्य करें, जिससे आगामी संस्करणों 
में श्रावश्यक सुधार किया जा सके । * -अफ 2आ 
ही अ , “(डॉ०). हुकमचन्द भारिल्ल 


अनुवादक की ओर. से- 


“।.:' जब परमपूज्य अआचायों के श्रोष्यात्मिक:- ग्रन्थों. प्र हुए. पूज्य 
गुरुदेव श्री कानजी स्वामी के गूढ़, गम्भीर, गहनतमं, सूक्ष्म और तलस्पर्शी 
प्रवच्ननों का, गुजराती से हिन्दी भाषा में अनुवाद करने के लिए मुझसे 
कहा गया तो में श्रसमंजस में पड़ गया । मैंने.यह सोचा ही नहीं था कि यह 
प्रस्ताव मेरे पास भी भरा सक्ता है.। 

४. +झब एक ओर तो मेरे सामने यह मंगलकारी, भवतापहारी, 
कल्याणकारी, आत्मविशुद्धि में निमित्तभूत कार्य करने का स्वर्ण श्रवसर 
था, जो छोड़ा भी नहीं जा रहा था; तो दूसरी ओर इस महान कार्य को 
आद्योपात्त, निर्वाह करने, की बड़ी-भारी जिम्मेदारी । मेरी दृष्टि में यह 
केवल भाषा परिवर्तन का सवाल ही नहीं है, बल्कि भ्रागम के अ्रभिप्राय 
को.सुरक्षित रखते हुए, गुरुदेवश्री की सूक्ष्म कथनी के भावों का अनुगमन 
करते हुए, |प्रांज़ल हिन्दी भाषा में उसकी सहज व सरल अभिव्यक्ति होना 
मैं आवश्यक मानता हूँ;, भ्रन्यथा थोड़ी सी चूक में ही भर्थ का भ्रनर्थ भी 
हो सकता है। ० ु 

इन सब बातों पर गम्भीरता से विचार करके तथा, दृरगामी 
श्रात्मलाभ.के सुफल का- विचार:कर, .आरंभिक परिश्रम भौर कठिनाइयों की 
परवाह:न करके 'गुरुदेवश्री के मंगल आशीर्वाद से सव भ्रच्छा ही होगा - 
यह सोचकर मैंने -इस-काम को अ्रन्ततोगत्वा अपने हाथ में ले: ही लिया । 
इस कार्यभार को संभालने में एक संबल यह भी था कि इस हिन्दी प्रवचन- 
रत्नाकर ग्रन्थमाला के प्रकाशन का कार्य पं० टोडरमल स्मारक ट्रस्ट 
जंयपुर ने ही संभाला था और सम्पादन का कार्य डॉ० हुकमचन्द भारिल्ल 
को सौंपा जा रहा था। िः 
यद्यपि गुजराती भाषा पर मेरा कोई विशेष अभ्रधिकार नहीं है, 
तथापि पृज्य गुरुदेवश्री के प्रसाद से उनके ग्रुजराती प्रवचन सुनते-सुनते एवं 
उन्हीं के प्रवचनों से सम्बन्धित सत्साहित्य पढ़ते-पढ़ते उनकी शैली और 
भावों से सुपरिचित हो जाने से मुझे इस भ्रनुवाद में कोई विशेष कठिनाई 
नहीं हुईं । जहाँ कहीं गुजराती भाषा का भाव समझ में नहीं भाया, वहाँ 
अपने अनुज डॉ० हुकमचन्द भारिल्ल से परामर्श करके गुजराती भाषा के 
भाव को स्पष्ट करता रहा हूँ । 
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मैं अनुवाद करते समय इसलिए भी निश्चिन्त रहा कि सम्पादन 
का कार्य एक ऐसी प्रतिभा को सौंपा गया है, जिसके द्वारा सारा विषय 
हर दृष्टि से छुन-छन कर ही,पाठकों तक: पहुँचता-है । । 
इस अनुवाद से मुझे जो श्राशातीत लाभ मिला है, उसे मैं व्यक्त नहीं 
कर सकता । 'पृज्यः गुरुदेवश्री के: अभिप्राय को! तथा समयसार के ' ग्रम्भीर 
रहस्यों को “जो गुरुदेवश्री ने खोले हैं - उन्हें गहराई' से समभने का 
अवसर मिलाः। गुरुदेवश्री के माध्यम: से भगवत्‌ 'कुन्दकुन्दाचार्ये ' भौरः 
अमृतचन्द्राचायंदेव के सूक्ष्म भावों 'तक पहुँचने में सहायता मिली'४ इस 
काम में अत्यधिक आत्म-सन्तोष मिला, आनन्द भी आया; अ्रत॑:- यह कार्ये 
भारभृत'न होकर स्वान्तःसुखाय बन गया.।' आंत्मशान्ति:वः सन्‍्तोष ही 
गुरुदेवश्री का परमप्रसाद. है . और यही जिनवांरंशी /की सेवा काः-सुफल/ है. । 
श्नुवाद में गुरुदेवश्री के अभिप्राय' को श्रक्षण्णं रखो. गया- है। 
प्रवचनों का अनुवाद मुख्यतं: शाब्दिकः है; किन्तु हिन्दी वाक्यविन्यास''की 
दृष्टि से वाक्‍्यों का गठन ' हिन्दी भांषा के अनुरूप "करने को प्रयत्न रहा है 
तथा श्रति आवश्यक यत्किड्चित्‌ परिवतेन भी हुए हैं, किन्तु उंनसे विषय 
वस्तु और भांवों में कहीं' कोई! अन्तर 'नहीं- झांया है। जब'पाठक 
धाराप्रवाहंरूप से इसका' अध्ययन कंरेंगे तो .भांषाः की दृष्टि सें भी उन्हें 
साहित्यिक गद्य का आनन्द आयेगा और विषयवस्तु को! समंमेने में 
सुगमताभी रहेगी 4: ॥ 7 - के | कै. सो के ४ | 
येद्पि इसके श्रनुवाद में मैंने 'पूंणं संतंकंता एंवं सावेघानी से: केंमें 
किया है, फिर भी 'कों न विमुह्यति श/स्त्रेससुंद्रं' अर्थात्‌ शास्त्रंसेमुद्रं में कौन' 
विमोहित नहीं होता - इस' लोकोक्ति - के: अनुसार कहीं स्खलना हुई हो' तो 
मेरा ध्यान भ्रांकषितं करंनें का सांनुरोध श्राग्रह है । पह 
. / सुभी पाठकंगरा इस ' ग्रन्थ का पुनः पुन: पारायरणं करके पूरा-पूरा 
लाभ उठायेंगे - ऐसी आशा एवं श्रेपेक्षा के साथ विराम लेतों हूं, ,.... 
- रतनचन्द भारिल्ल 
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[भाग ३] 
| | -कर्स अधिकार 


॥४प+उडंसी 








,' भ्रश्न जीवाजीचाचेत कतृ फर्मवेषेश प्रविशतः _ 


हे (दोहा) 
कर्ता-कर्मे.-विज्नाव क्‌, सेटि ज्ञानमय होय। 
फर्म नाशि शिव में बसे, तिन्‍्हें नम सद खोय ॥॥ 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि “अब जीव-भजीव ही एक कर्त्ता-कर्म के 
वेष में प्रवेश करते है। जैसे दो पुरुष परस्पर एक स्वाग करके ,नृत्य' के 
अखाड़े में प्रवेश करते हैं; उसीप्रकार जीव-अभ्रजीव दोनों एक कर्त्ता-कर्म का 
संवाँग करके प्रवेश करेते हैं। इसप्रकार यहाँ टीकाकार ने भ्रलद्धा र किया है। 


«.-- :-- ; हिन्दी मंगलाचरण पर प्रवचन. 
-- यह समयसार शास्त्र का कर्त्ा-कर्म श्रधिकार है। यह अद्भुत 
'समयसार शास्त्र तो मानो भरतक्षेत्र का भगवान ही है। भहाहा! 


श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने देवाधिदेव भ्ररहत्तदेव की साक्षात्‌ दिव्यध्वनि 
का सार.लेकर इस ग्रन्थ की रचना की है। इस भ्रन्थ की 'जेसी अलौकिक 
गाथायें. हैं, उसकी आत्मख्याति टीका भी वेसी ही भ्रलौकिक है | 

पहले जीवाजीवाधिकार में आचार्यदेव ने जीव व अ्रंजीव द्रव्य की 
भिन्नता ..की वात की है। श्रव इस दूसरे कर्त्ता-कर्मे अधिकार में, जीव व 
अज़ीव “द्वव्यों की पर्यायों में जो कर्त्ता-कर्मे सम्बन्धी भूल होती है - उसका 
दिग्दशन कराते हैं । भाई ! पर्याय में जो भुल है, वही संसार है औरउस __ षै और उस 


भूल के मिटने पर - भूल का भ्रभाव होने पर मोक्ष आप्त होता. दै के मिटने पर - भूल का अभाव मोक्ष प्राप्त 
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यहाँ सर्वप्रथम पण्डित जयचन्दजी मंगलाचरण करते हैं :-- 


८कर्ता-कमें विभाव के, मेटि ज्ञानमय होय । 
कर्म नाशि शिव में बसे, तिनन्‍्हें नमूं मद खोय ।।” 


कर्ता भ्र्थात्‌ कार्यरूप से. परिणमित होनेवाला । जो स्वतन्त्ररूप से . 
परिणमन करे, उसे कर्त्ता कहते हैं; भौर जो कर्त्ता को इष्ट होता है, _वह 
कर्ता का कर्म है। ज्ञानी को ज्ञान इष्ट है तथा श्रज्ञानी को राग-हैष 

हैं। विभाव भ्र्थात्‌ स्वभाव-विरुद्ध भाव - अज्ञान भाव | “मैं कर्त्ता और 
पर्याय में होनेवाले राग-हेषादि विकार -प्रथवा उससमय बेंघनेवाले 
जशञानावरणादि कर्म मेरे कर्म हैं' - ऐसी मान्यता ही भ्रज्ञान है। इस झज्ञान 
को दूर करके जो ज्ञानभाव से परिणमन करता है, वह राग-ह ष का कर्त्ता . 
मिठकर ज्ञाता हो जाता है। 

प्रश्न :-पर्याय में होनेवाले रागादि'के कारण पुद्गल-परमाराु 
शानावरणादि कर्मेिरूप परिणमन करते हैं न ? 

उत्तर :- नहीं, भाई ! ऐसा नहीं है। कर्मेयोग्य परमाणुओं की 
कर्मेभाव से परिण्ंमन करने की स्वतनत्र योग्यता है और उसका अपना 
जन्मक्षण होता है। इसीकारण वे परमाणु जब ज्ञानावंरणादि कर्मंभाव 
से स्वतः परिणमित होते. हैं, तब उनके -परिणमन.में , उससमय. होनेवाले 
रागादिभाव निमित्त होते हैं। श्रतः “राग से कर्मे-बेंघते हैं - यंहु निमित्त का 
कथन है। इसप्रकार जेसा वस्तु का स्वरूप है, वेसा ही संगमझना चाहिए | 


झात्मा त्रिकाल एकरूप चेतन्यस्वभावमय भगवान है। ज्ञानानन्द- 
स्वरूपी सर्वेज्ञस्वभावी भगवान आत्मा रागादि-विकार तथा ज्ञानावरणादि 
जड़ कर्मों का कर्ता नहीं है। उसे रागादि विकार व जड़ कर्मों का कर्त्ता 
मानना भज्ञान है, मिथ्या है, प्रसत्य.है। मात्र जानना ही जिसका स्वभाव 
है; वह आत्मा रागादि को जानता ही है, रागादि को करता नहीं |: अतः 
रागादि का ज्ञाता कहना - यहाँ तक तो ठीक, परन्तु उसे रागादि का कर्ता 
मानना तो - महाविपरीतता है, भ्रज्ञान है। भाई ! दया-दान आदि का मैं 
कर्त्ता और दया-दान आदि भाव मेरे कर्म तथा उससमय बंधनेवाले पुण्य-कर्मे * 
भी मेरे कर्म हैं- ऐसी मान्यता अज्ञान है।. .', 
कर्ता-कर्म विभाव को - अ्रज्ञान को मेटंकर जो ज्ञाताभाव से - 
एक ज्ञायक के लंक्ष्य. से स्वरूप में परिणमन करता है, वह कर्म का. नाश 
करके मोक्षमहल में वास करता है श्रर्थात्‌ कल्याणकारी सिद्धपद को. प्राप्त ' 


हो जाता है। 
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: यहाँ कोई प्रश्न कर सकता है कि. एक ओर तो आचायेदेव ऐसा 
कहते हैं कि “आत्मा भावकर्मों का नाश नहीं करता । 'नाश करता है! - 
यह तो कथन मात्र है तथा जड़-द्रव्यकर्मों के नाश का- कर्ता तो भ्रात्मा है 
ही नहीं; क्योंकि द्रव्यकर्म का झकर्मेरूप्‌ परिणमन होना तो जड़-परमाशुओं 
का कार्य है, उसे आत्मा कंसे कर सकता है ? अर्थात्‌ शात्मा उनका कर्त्ता नहीं 
है।” भौर दूसरी भोर यहाँ यह कहा है कि - कर्म नाशि शिव में बसे'- _ 
सो इन परस्पर विरोधी कथनों का क्या अभिप्राय है ? - 

भाई ! आत्मा परमार्थ से भावकर्म व द्वव्यकर्म का नाश नहीं करता, 
परन्तु जब आत्मा स्वयं शुद्ध एक चिंद्रूप ज्ञायक के लक्ष्य से परिशमन करता 
है, उसी में स्थित होता है; तब स्वयं वीतरागदशा को प्राप्त होता है और 
रागांदि उत्पन्न ही नहीं होते और द्वव्यक्में भी प्रकरमेझप परिणमित हो 
जाते हैं। इसकारण व्यवहार से ऐसा 'कहा जाता है कि भगवान ने 
द्रव्यकर्म व भावकर्म का नाश किया है । यहं वीतंराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म _ 
है। भाई ! इत्र वोघत लर्बरकी मे मिवकाणत पर पपया 
इसप्रकार जयचन्दजी ने निरभिमानता श्र्थात्‌ अत्यन्त 
विनयपूर्वक पवित्रभावों से भक्ति सहित शिव पद को प्राप्त परमपवित्र 
परमात्मा को नमस्कार करके मंगलाचरण किया हैं। 


कर्त्ा-कर्म भ्रधिकार को उत्थानिफा पर प्रवचन 

कर्ता-कर्म भ्रधिकार के प्रारम्भ में टीकाकार आचार्य भ्रमृतचन्द्रदेव 
सर्वप्रथम कहते है 'कि जीव-अजीव ही कर्त्ता-कर्म के भेष में प्रवेश करते हैं। 
जैसे -दो पुरुष स्वाँय (भेष) घारण करके रंगमंच में प्रवेश करते-हैं, उसीप्रकार 
जीव-प्रजीव-दोत्ों एक कर्त्ता-कर्मे का स्वाँग घारण करके प्रवेश करते हैं। . 
» / + इसप्रकार टीकाकार ने यहाँ अ्रलंकारिक भाषा में -वंणन कियां है। 
ग्रह समयसार एक रूपक (नाटक) है त्॒ ? जीव-अजीव हैं तो दोनों भिन्न-भिन्न, 
परन्तु मानों एक होकर, कर्त्ता-कर्म का स्वाँग बनाकर प्रवेश करते हैं ।* - 
. कर्त्ता-कर्मे का स्वाँग शर्थात्‌ "मैं श्रात्मा कर्ता भौर ये रागादिभाव 
भेरे कमें' - ऐसा स्वाँगं रचकर जीव-अजीव ही प्रवेश करते हैं; किन्तु यह 
स्वाँग भूठा है, क्योंकि आत्मा चेतन्य प्रकाश का पुञ्ज, मात्र शान का रसकंन्द 
प्रभु है। वह दया-दान झ्रादि विकारी परिणाम को कंसे: करेगा ? यद्यपि यह 
ज्ञानस्वरूपी भगवान आत्मा तो बंन्ध, उदय, निर्जरा श्लौर मोक्ष - सबको 
भात्र जानता ही है, इनका कर्ता नहीं है (देखो, समयसार गराथा.३२०); 
तथापि भ्रज्ञानी को ऐसा प्रतिभासित होता है कि मैं कर्त्ता और राग्रादि 
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विकार मेरे कर्म हैं। अभहाहा ! भरे, मैं अखण्ड एक ज्ञायकस्वभावी पआ्रात्मा 
-ऐसा जो विकल्प उठता है, उसका कर्ता भी ज्ञानी नहीं हैं। शुभव 
झशुभ - दोनों ही भावों का कर्त्ता अ्ज्ञानी होता है, ज्ञानी नहीं । के 
उस स्वाँग को ज्ञात (सम्यस्ञान) यथार्थ जान लेतां है; श्रतः इसे 
श्रधिकार में सबसे पहले ज्ञान की महिमा सूचक काव्य कहते हैं।' उस स्वाँग 
को ज्ञान यथार्थ जान लेता है श्रर्थात्‌ जिससमय पर्याय में राग है, उंसीसमय ' 
ज्ञान की पर्याय स्वयं को स्वपने तथा राग को परपने जान लेती है । 


भ्रहाहा ! .राग का कर्ता तो. जीव है ही नहीं, किन्तु राग- 
सम्बन्धी ज्ञान भी राग के काररंग नहीं होता। “राग का ज्ञान ऐसा 
कहना भी कथनमात्र है, ज्ञान तो ज्ञान ही है; भौर वह शान ही झात्मा का _ 
कम है, राग भात्सा का कर्म नहीं है.। 

झब उस स्वाँय को यथार्थ जाननेवाले ज्ञान की महिमासूचक कलश'- 


रूप काव्य कहते -हैं :- 


(मन्दाक्रान्ता) कर 
एकः कर्तो चिदहमिह से केसे कोपादयोष्सी , . ... 
इत्यज्ञानां शमयेदभितः कर्त कर्मप्रवृत्तिं। |. 
ज्ञानज्योतिः स्फुरति 'परमोदात्तमत्यंतधीरं 

| 2 साक्षात्कुव॑न्चिस्पषधिपृथद्धव्यनिर्भासि विश्वमू ॥४६॥ 

श्लोकार्थ :- [ इह] 'इंस लोक में [भ्रहम्‌ चिद्‌| में चेतन्यस्वरूप . 
श्रात्मा तो [ एकः कर्ता ] एक कर्ता'हूँ और-] झमी कोपादयः | यह क्रोघादि , 
भाव [मे कर्म ] मेरे कर्म हैं' [इति भ्ज्ञानां कते क्मप्रंवत्तिम्‌] ऐसी भ्ज्ञानियों - 
के जो कर्ता-कंमे की प्रवृत्ति है, .उसे [ अ्रंभित: शमयत्‌ ]: सब. ओर से शमन 
करती, हुई . (मिदाती हुई.)  [ज्ञानज्योंति] : ज्ञानज्योति [स्फुरति] 
स्फुरायमान होती है। .वह ज्ञान-ज्योति : [ पंरम-उदात्तम्‌] परम- उदात्त 
है भ्र्थात्‌ किसी के भ्राघीन नहीं है, [ अत्यन्त धीरं] अत्यन्त -घीर है भ्र्थात्‌ 
किसी भी प्रकार से झआाकुलतारूप नहीं हैं भऔौर [ निरुषधि-पृथव्रव्य-निर्भास ] 
पर की सहायता के बिना भिन्न-भिन्न द्वव्यों को प्रकाशित-करने का उसका 
स्वभाव है; इसलिये [विश्वम्‌ साक्षात्‌ कुवन्‌]' वह समस्त लोकालोक को 
साक्षात्‌. करती है -- प्रत्यक्ष जानती है.। ५८ 


े भावाथ :- ऐसा  ज्ञानस्वरूप आत्माः है, वह परद्रव्य तथा परभावों 
के कतूं त्वरूप भ्ज्ञान को दूर करके, स्वंय प्रगट प्रकाशमान होता है। 
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22 कलश ४६ पर प्रवचन 
यह कर्त्ता-कर्म अधिकार का पहला कलश है। इसमें कहते हैं कि - 
इस लोक में मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा तो एक कर्त्ता हें और ये क्रोधादिभाव 
मेरे कर्म हैं - ऐसी अज्ञानियों की कर्त्ता-कर्म सम्बन्धी प्रवृत्ति है भर्थात्‌ 


कर्ता-कर्म के सम्बन्ध में भूल है। अज्ञानी जीव ऐसा मानते हैं कि मैं कर्त्ता__ 
और क्रोधादिभाव मेरे कर्म (कार्य) हैं। - 


क्रोधादि में यहाँ सर्वप्रथम क्रोध को कहने का कारण यह है कि 
मुनिराज ने क्रोध के अभावपूर्वक उत्तम क्षमा को धारण किया है। अहाहा ! 
मुनिराज तो चेतन्यस्वभावमय भगवान-आत्मा की रुचिव रमणता के 
स्वामी हैं। भाई ! आत्मा शुद्ध चिदानन्दमय अखण्ड एकरूप वस्तु है- 
उसका जिसे प्रेम नहीं है, रुचि नहीं है; उसे अपने आत्मा के प्रति अनन्त 
क्रोघ॒ है - शहद हो अनन्ताजुबन्यी नम क्रोध है। इसीप्रकार पुण्य-पाप आदि पर- 
पदार्थों में अहं अनन्तानुवन्धी मान है। पुण्य-पाप झादि पर-पदार्थों 
के प्रेम ०4200: में चेतन्यस्वभावमय निज आत्मा की अस्वीकृति ही 
अनुन्तानुवन्धी माया है। तथा स्वभाव को भूलकर पुण्य-पाप झादि पर-पदार्थों 
की अभिलाषा ही अनन्तानुवन्धी लोभ है। 
यहाँ कहते हैं कि इस लोक में अ्नादि से अ्ज्ञानियों को अ्रज्ञानमय _. 
कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति-है। इस अज्ञानमय कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति को मेटती 
हुई ज्ञानज्योति प्रगट होती है। जिस भाव से सर्वार्थसिद्धि का भव मिले 
झथवा जिस भाव से तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध हो, वह भाव भी मेरे भात्मा 
का कार्य नहीं है। भाई | स्वभाव की इष्टि में सवे शुभाशुभ विकल्पों का 
स्वामित्व सहज ही छूट जाता है। अहाहा ! इच्द्र-अहमिन्द्रादि पद या - 
'चक्रवर्ती आदि पद सब घूल हैं, परमाणु के काये हैं, आत्मा के कार्य नहीं हैं। 
इसप्रकार सब धोर से कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति को मेटती हुई ज्ञानज्योति 
प्रगट होती है। | 
वह जानज्योति परम-उदात्त है अर्थात्‌ पूर्ण स्वाधीन है, किसी अन्य 
के आधीन नहीं है। अहाहा ! मेरा सहज ज्ञान और झानन्द को लक्ष्मीवाला 
अपरिमित ज्ञानानन्दस्वभाव परम-उदात्त है, पूर्ण स्वाधीन है। इसप्रकार 
ज्ञानी अपने ज्ञान में जानता हुआ कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति को मिटा देता है। 
जिसे अपने ज्ञानानन्दस्वभावी आत्मा का भान नहीं है - ऐसा अज्ञानी जीव 
कर्म के आघोन होकर, विकारी भावों को अपना मानकर, राग - विकार 
का कर्ता होता है । े 


२५२ ] [ भ्रवचन-रत्नाकर भाग हे 


झात्मा का स्वभाव तो स्वाघीनपंने विकार का नाशक है, परन्तु भज्ञानी . , 
को-ऐसा भान नहीं है 4 यहाँ कहते हैं कि परम-उदात्त ज्ञानानन्दस्वभावमय 
झात्मवस्तु का लक्ष्य करके, उसके सन्मुख -.होकर तथा उसी में ढलकर जो . 
स्वाघीन ज्ञान-परिणति: प्रगट होती है, वह भी परम-उदात्त है, स्वाधीन है, , 
पराधीन नहीं है उसे भी पर या राग की अपेक्षा नहीं है। - । 


यह क्रने““करने““क्रने का भाव राग्र है और राग मेरा है 

यह मान्यता मिथ्यादर्शन है। गन है। इस मिथ्यादर्शन से युक्त कर्तता-कर्म की प्रवृत्ति: 
को ज्ञानज्योति नष्ट करती है। वह ज्ञानज्योति त्रिकाली ज्ञान्ानन्दस्वरूपी 
स्वरूपलक्ष्मीयुक्त ग्रात्मस्वभाव ही है भौर वह परम-उदात्त है। ऐसे द्वव्य- 
स्वभाव में अभेद होकर श्रर्थात्‌ उसी-में भुकने से - एकाग्र होने से जो निर्मेल 

।न-परिणति प्रगट होती है, वह ऐसा जानती है कि "मैं परम-उदात्त. हें, 
पूर्णानन्‍्द का नाथ हूँ, परमोत्कृष्ट पदार्थ हूँ ।' भ्रहाहा ! ज्ञानी अपनी वत्तेमान 
झल्पज्ञ दशा में ऐसा जानता. है, . मानता है और अनुसरण करता है कि 


मैं सर्वज्ञस्वभावी परिपूर्ण झात्मद्रव्य हूँ।'_ 
अरे, रे ! जगत के जीवों को ऐसी वात सुनने मिलती ही. नहीं है, 
इसलिए वेचारे क्या करें ? व्यवहार की प्रवृत्ति और क्रियाकाण्ड के कत्तंत्व ' 
के फन्‍्द में फेस जाते हैं। दया करो, दान करो, तप करो - इत्यादि 
हक करो के कत्तृत्व भाव के फन्द में फेंस-जाते हैं । बापू ! 'क्रनाः तो 
वस्तु (भात्मा) के स्वरूप में ही नहीं है, क्योंकि वस्तु (आात्मा) तो सर्वेज्ञ- 
स्वभावी है। भ्रहाह्ा ! जिस आत्मा के सरप्रदेशों में बेहद ज्ञानस्वभाव पड़ा 
है तथा जो आनन्द, श्रद्धा एवं कर्ता; कम, करण इत्यादि भ्रनन्त अपरिमित - 
शक्तियों का भण्डार है, उस परमानन्द के. नाथ प्रभु आत्मा के अन्तर्मुख होने 
से जो ज्ञानज्योति प्रगट हुईं, उससे जाना कि "मैं परम-उदात्त हूँ, उदार हूँ, 
स्वाधीन हूँ, किसी के श्राधीन नहीं हूँ । भ्रह्महा ! वस्तु (श्रात्मा) स्वाधीनः 
है एवं उसको जाननेवाली - ग्रहण करनेवाली ज्ञानज्योति भी पर की अपेक्षा 

से रहित-पर से निरपेक्ष पूर्णों स्वाधीन है । 


ऐसे वस्तुस्वरूप को भूलकर जब तक जीव रागादि-क्रियाओं का कर्ता 
वनता . है, तब तक भ्ज्ञानी है, मिथ्याइष्टि है।अ्रज्ञानभाव से वह विकार 
'का - दोष का कर्ता है। विकार का कुर्ता कोई जड़ कर्य चहीं हैं, किन्तु वस्तु- 
'स्वरूप को न;जाननेवाला. अज्ञानो जीव ही विकार का कर्ता है । 


- इन सभी झज्ञानमय कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्तियों को सब ओर से शंमन 
करती हुईं जो ज्ञानज्योति प्रगट हुई है, वह परम-उदात्त है, पूर्ण स्वाधीन _ 
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है। ब वह ज्ञानज्योति भअत्यन्त धीर है, भ्र्थात्‌ किसी भी प्रकार से श्राकुलतारूप 
नहीं है। अज्ञानी जीव पर के कार्य करने और पर के परिणमन को 
बदलने के विकल्पों में बहुत आकुल-व्याकुल रहते हैं। कुटुम्ब के, समाज के 
तथा देश के कार्यों को करने के विकल्पों में आकुल-व्याकुल हुआ करते हैं; 
किन्तु भाई ! एक रजकण भी वदलने की तेरी सामर्थ्यं नहीं। तेरा तो 'ज्ञ', 
स्वभाव है भौर उसके आश्रय से उत्पन्न हुई शानज्योति धीर है, अ्नाकुल- 
स्वरूप है, भ्रत्यन्त श्रानन्‍्दस्वरूप है। चैतन्यमय ज्ञानज्योति के साथ 
अतीन्द्रिय शानन्द भी सम्मिलित है । - 


अहाहा ! यह ज्ञानज्योति अत्यन्त धीर है। चाहे जैसे प्रतिकुल संयोग 
हों, तथापि इसमें कोई उलभन नहों है, आकुलता नहीं है । ज्ञानज्योति 
प्रगट होने पर धर्मी जीव ऐसा जानते हैं कि मैं पर का कुछ भी (भला-बुरा, 
फेर-बदल, परिणमन) नहीं कर सकता तथा पर-जीव या पर-पदार्थ मेरा 
कुछ भी भला-दबुरा नहीं कर सकते। प्रत्येक परिणमन को मात्र जानने 
का मेरा स्वभाव है -पर में परिवर्तन करने-कराने का मेरा स्वभाव ही नहीं 
है। ऐसी शञानज्योति प्रगट होने पर भ्रज्ञानभाव से जो कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्ति 


हो कं वह सहज ही दूर हो जाती है भौर निराकुल आनन्द प्राप्त 
 है। 


प्रश्न :- शास्त्रों में कथन श्राता है कि ज्ञानी को जितना रागरूप 
परिणमभन होता है, उतने परिणमन का मैं कर्ता हूँ - ऐसा ज्ञानी जानते हैं; 
उस कथन का क्या भ्रभिप्राय है? 


- उत्तर +- भाई ! यह ज्ञानप्रधान कथन है। सम्यग्ज्ञान होने-पर 
ज्ञानी (धर्मी) जीव ऐसा जानते हैं कि मेरो पर्याय में जितना राग का 
परिणमन है, वह मेरे श्रपने (पर्यायरूप) अस्तित्त्व में हैं। वह मेरे कारण 
सै है, उसका पर के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है परन्तु दृष्टि के विषय की _ 
श्रपेक्षा से राग का कतुंत्व त्रिकाली ज्ञानस्वरूप भ्रात्मद्रव्य में नहीं है से राग का कत्तेत्व त्रिकाली ज्ञानस्वरूप भात्मद्रव्य में नहीं है। 
तिकाली शुद्ध प्रात्मद्रव्य को जाननेवाली ज्ञान की पर्याय रागांश को भी 
जानती है, तथा वह अपना ही कार्य है अर्थात्‌ भात्मद्रव्य का ही विभावरूप 
प्रिणमन है और स्वयं ही उसका कर्त्ता है - ऐसा भी व्यवहार से जानती है। 
- भाई ! निश्चय से विकार का कर्ता-कर्मेपचा ज्ञाती-के वहीं, तथापरि-- से :। / 
पर्याय भ्पेक्षा से - व्यवहार से वह वर्तमान विकार का कर्ता-बोक्ता है। अपेक्षा से “-व्यवहार से वह वत्तमान विकार >> 
जहाँ जिस अपेक्षा से कथन हो, उस,अपेक्षा को लक्ष्य में लेकर उसके भाव 
को बराबर समभना चाहिये । जड़ 


श४ ]- [ प्रवचन-रत्नांकर भाग रे 


पर्याय में जो विकारं हुआ, वह अपना ही अपराध हैं; तथापि' 
वह करने लायक है-ऐसी बुद्धि ज्ञानी के नहीं है। पर्याय में विंकाररूपं 
परिणमन है, श्रतः व्यवहार से कर्त्ता कहा जाता है; किन्तु स्वभावदंष्टि 
से इसका स्वामित्व- ज्ञानी के नहीं है।' इस श्रपेक्षा से ज्ञानी राग का . 
प्रकर्ततों है । | 
ह आत्मा में विकार को न करनेरूप अश्रकर्ता नाम का गुण है। आत्मा 
में दया, दान, ब्रत, भक्ति भ्रादि को नहीं केरने .की भ्रकतुं त्व नाम की शक्ति . 
है। ज्ञानी जब अपने ज्ञान में ज्ञायकभाव को पकड़ लेता है, 'तभी उसकी 
शुभाशुभ विकारीभावों में कर्त्ता-कर्मपने की वुद्धि छूट जाती.है, एवं कर्त्ता- 
कर्म भाव का श्रृज्ञांन मिट जाता हैं - यही अकतृ त्व शक्ति का निर्मेल 
परिंणमन है। इसप्रकांरं ज्ञायक के लंक्ष्य से उत्पन्न हुई ज्ञानज्योति अ्ज्ञानरूप 
कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति को सव श्रोर से शमन करती है । 

ह सूक्ष्म बात दिगरम्बर धर्म के अतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं है. और मात्र « 










नहीं 
यही सत्य हैं। लोग जो बाहर से नांनाप्रकोर की करपनायें करते हैं, वह 
जेनधम है ही नहीं । यहाँ कहते हैं कि जब जीव शञानस्वभावी शुद्ध आत्मा को 
ग्रहण करता है, तब वह ज्ञानी “होता हुआ ऐसा जानता है कि .-मैं अत्यन्त 
धीर हूँ, भनाकूल हूँ, भ्रानन्दरूप हे - यह जेनधर्म है । 


वह ज्ञानज्योति पर की सहायता के बिना पृथक्‌-पृथक्‌ द्वव्यों को 
प्रकाशित करंनें के स्वभाववाली है, श्रत! समस्त लोकालोक को प्रत्यक्ष 
जानती है । ज्ञातास्वभाव के आश्रय से जो ज्ञानपर्याय प्रगट होती है, उसका 
स्वभाव पृथक्‌-पृथक्‌ द्वव्यों को सम्पूर्रारूप से. प्रकाशित करने कां' है । शान 
का स्वभाव सविकल्प है श्रर्थात्‌ जगते में जितने भी अनन्त द्रंब्य-गुंशा-पर्याय 
हैं; उन सबको भिन्न-भिन्नरूप से जैसे हैं, वेसे ही जानने कां ज्ञान का 
स्वभाव है। केवलज्ञान की: पर्याय हो या श्रुतज्ञान की - दोनों ही पर्यायों 
का स्वभाव अ्रपती-अपनी' सीमा में पर की सहायता के बिना ही प्रथक्‌- 
पुथक्‌ द्वंव्यों के द्रव्य-गुरा-पर्यायों को प्रकांशितं:करने का है। यहाँ तो यह 
कहा जा रहा है- कि भ्रुपरिमित स्वभाव से भरी हुई शुद्धचेतन्यप्रकाशंमय 
वस्तु आत्मा की श्रोर ढंलने पर ज्ञान में ऐसी सामर्थ्य प्रगट हो जाती है 
किं वह स्वद्रव्य को. जानने के साथ ही समस्त लोकालोक को ' भी जानने 
लगता है | ' ज्ञान की पंर्यायं' को ऐसा स्व-पेर प्रकाशक स्वभाव स्वयं से है। ' 


अहो ! ज्ञोनस्वभावी भ्रात्मां का ऐसा स्वभाव है कि यह पर में कुंछ करता 
नहीं है और जानता सबको है 


कलश ४६ ] [२५ 


कलश ४६ के भावार्थ पर प्रवचन 
ली आत्मा परद्रव्य तथा परभावों के कर्त्तापनेरूप अज्ञाच 

को दूर करके, स्वयं प्रगट प्रकाशमान होता है ।८..- 

. देखो! शरीर-मेन-वाणी, कुटुम्ब, देश इत्यादि का मैं कुछ कर सकता 
हे - यह कस बुक करा है कत्तवुद्धि का-अज्ञान है। मैं देह को इस भ्रच्छे काम में लगा दूँ, 
लक्ष्मी को सदूपयोग कहू, देश को सुधारू, धनादि द्वारा खूब पुण्य-उपार्जन 
करू - इत्य[्‌दि प्रवृत्ति ही-.कर्तावुद्धि का अज्ञाव है। ज्ञानस्वरूपी भगवान 
आत्मा ऐसे अज्ञान को दूर करके स्वतः प्रगद प्रकाशमान होता है। स्वत 
अर्थात्‌ पर की भ्रपेक्षा बिना, . राग की मन्दता की श्रपेक्षा. बिना, व्यवहार 


की अ्रपेक्षा बिना, भेद के लक्ष्य बिता, अभेद एक निर्मेल शानस्वभाव के लक्ष्य 
से ज्ञानज्योति प्रगट प्रकाशमान होती है। . 


ज 


_साडननायमन्‍यमिपय सििकेकदी-मतनताभन, 
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ञझ्ञ 
प्रथम अ्रग्तानी जीव कहै मैं सदीव एक, । 
दूसरी न भौर मैं ही करता करम कौ! 
. झन्त्र-विवेक झायौ श्रापा-पर भेद पायो ४ 
! भयौ बोध गयो मिटि भारत भरम.कौ। । 
भासे छहाँ दरव के ग्रुरा-पर्याय ,सब, - 

नासे दुःख लरूुंगो मुस् पूरन परम कौ। 
करम कौ करतार मान्‍यौ पुदुगल पिण्ड, | 
- आप करतार भयौ पभ्रातूम धरम कौ॥श॥। | 


- ससयसार नाटक, कर्चा-कर्म-क्रिया हार हे 


। 
; 
| 
; 
। 
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| समयसार गाथा ६६-७० 
जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवार दोह्ु पिं । ... . .:. 
-अण्णाखी ताब दु सो कोहादिसु वहुदे जीवों ॥६९॥ * 
कोहादिसु वट्ट तस्स तस्स कम्मस्स संचओ होदी । .., , 
जीवस्सेवं बंधो भणिदों खलु' सव्वदरिसोहि ॥७ण॥ 
' यावन्न वेतिं विशेषांतरं त्वात्मालंबयोइंयोरपि। - 

. आज्ञांनी तावत्स क्रोषादिषु चतंते “जीवः ॥६९॥ 
: क्रॉंधादिषु चर्तेमानस्य तस्य करमेरः संचयो भवति । 
जीवस्थेव॑_ बंधो भरिष्तः खलु. सर्वदर्शिनिंः ॥७० 


यथायमात्मा तादात्म्यसिद्धसंबंधयो राध्मज्ञानयो रविशेषादभेदमपं श्य- 
झविशंकमात्मतया ज्ञातरे वतंते ततन्न वर्तम्रानश्च ज्ञानक्रियायाः स्थभाव- 


जब तक यह जीव आस्व के शौर आत्मा के विशेष को (अन्तर को ) 
नहीं जाने; तब तक वह भज्ञानी रहता हुआ, आखवों में स्वयं लीन होता 
हुआ, कर्मो का बन्ध करता है - यह गाथा ह्वारा कहते हैं :- 
रे, श्रात्म आश्रव का जहाँ तक, भेद जीव जाने नहीं । 
क़ोधादि में स्थिति होय है, श्रज्ञानी ऐसे, जीव की ॥६६॥। 
जीव. चत्तंता क्रोधादि सें, तब कर्म संचय होय है। 
सर्वेज्ञ ने निश्चय कहा, यों बन्ध होता जीव के ।॥७०॥॥ 
गायाथ :- [ जीवः| जीव [यथावत्‌ | जब तक [ भ्रात्मालवयोः हयो 
श्रपि तु| आत्मा भौर आस़व - इने दोनों के [ विशेषान्तरं | अन्तर और भेद - 
को [न चेत्ति] नहीं जानता [तावत] तव तक [सः] वह | झज्ञानी ] 
अज्ञानी रहता हुआ [क्रोधादिषु] कोघादिक आखवों में [वर्तंते] प्रवर्तता 
है; [क्रोधादिषधु] क्रोधादिक में [चर्तमानस्थ तस्य] प्रवत्तेमान उसके 
[कर्सेण:] कर्म का [ संचयः] संचय [भवति] होता है। [खलु] वास्तव 
में [एवं] इसप्रकार [जीवस्य] जीव के [बंधः] कर्मों का बन्ध [सव्वे- 
दर्शिनिः] स्वेज्देवों ने [भरिषत:] केहा है। . 
टीका :- जैसे यह भ्ात्मा, जिन के तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध है - ऐसे ' 
आत्मा धौर ज्ञान में विशेष (अन्तर, भिन्न लक्षण) न होने से, उनके भेद 
को [(पृथंक्‍त्व को) न देखता हुआ, निःशंकतया ज्ञान में आत्मपने से प्रवरतंता , 
है और वहाँ (ज्ञान में श्रात्मपने से) प्रवर्तता हुआ, उसका ज्ञानक्रिया 


समयसार गाया ६६-७० ] [२७ 


'मूतत्वेनाप्रतिविद्धत्वाज्जानाति, तथा संयोगसिद्धसंबंधयोरप्पात्मक्रोधाया- 
लवेयोः स्वयमज्नोनेन विशेषमजानन्‌ यावद्भेदं न पश्यति तावदर्शकमात्मतया 
क्रोघादों वर्तते तत्र चर्तमानश्च क्ोघादिक्षियाणां परभावभतत्वात्प॑तिषिद्ध- 
स्वेडपि स्वभावभूतत्वाध्यासात्कछुष्यति रज्यते मुहझाति चेति । तदत्र योइयमात्मा 
स्वयमज्ञानसवने ज्ञानसंधंनमात्रसहजोदासीमावस्थात्यागेन व्याप्रियमाण 
प्रतिभाति स कर्ता । यत्तु ज्ञानमवनव्याप्रियमाणत्वेस्यो भिन्‍न॑ क्रियमास- 
स्वेनांतरत्प्लवमानं प्रतिभाति क्लोधादि तत्कसें। एकमियमनादिरज्ञानजा 
कत कर्मप्रवृत्ति:। एक्मस्यात्मनः स्वयमज्ञानात्कतृ कर्म सावेत क्रोधादिधु 
पतेसानस्य तम्ेव क्रोघादिवत्तिरुपं॑ परिणाम मिमित्तमान्नीकृत्य स्वयमेव 
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का स्वभावभूत होने से निर्षेघ वहीं किया गया है, इसलिये जानता है- 
जाननेरूप में परिणमित होता है । इसीप्रकार जब तक यह श्रात्मा, जिन्हें 
संयोगसिद्ध सम्बन्ध है ऐसे श्रात्मा और क्रोधादि आज्रवों में भी अपने 
अ्रज्ञानभाव से, विशेष न जानता हुआ उनके भेद को नहीं देखता हुआ, तब 
तक निःशंकतया क्रोधादि में अपनेपने से प्रवतेता है, और वहाँ (क्रोधादि 
में अपनेपन से) प्रवर्तता हुआ उसका यद्यपि क्रोधादि क्रिया का परभावभूत 
होने से निपेघ किया गया है, तथापि उस स्वभावभूत होने का उसे अध्यास 
होने से, करोधरूप परिणमित होता है, राग्रूप परिणमित होता है, मोहरूप 
परिणमित होता है । श्रव यहाँ जो यह आत्मा अपने अ्रज्ञानभाव से ज्ञान- 
भवनमात्र सहज उदासीन (ज्ञातारुष्टा मात्र) अवस्था का त्याग करके, 
अज्ञानभवनव्यापाररूप श्रर्थाव्‌ कोघादिव्यापाररूप प्रवतेमान होता हुआ 
प्रतिभासित होता है, वह कर्ता है और ज्ञानभवनव्यापाररूप प्रवृत्ति से 
भिन्न, जो क्रियमाणरूप से अ्रन्तरज्ठ में उत्पन्न होते हुए प्रतिभासित होते 
हैं; ऐसे क्रोधादिक, वे (उस कर्ता के) कर्म हैं। 


इसप्रकार अनादिकालीन अज्ञान से होनेवाली यह (आरात्मा की) 
कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति है। इसप्रकार अपने अ्रज्ञान के कारण कर्ता-कर्ममाव 
से क्रोवादि में प्रवर्तमान इस आत्मा के, क्रोधादि की प्रवृत्तिह़्प परिणाम 
को निमित्तमात्र करके स्वयं अपने भाव से ही परिणमित्त होता हुआ 
पौद्ग लिककर्मे इकट्ठा होता है। इसप्रकार जीव और पुदूगल का परस्पर- 
अ्रवगाह जिसका लक्षण है- ऐसा सम्बन्धरूप वन्‍्च सिद्ध होता है। 
भ्रनेकात्मक होने पर भी (अनादि) एक प्रवाहपना होने से जिसमें से इत्तरेत- 
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परिशममान पौदर्लिक कर्म संचयमुपयाति । ,एवं जीवपुद्गलोः, परस्परा- 
वयाहुलक्षणसंबंधात्मा बन्धः सिध्येत्‌ । स चानेकात्मकेकसंतानत्वेन निरस्ते- 
'तरेतराश्रयदोषः कतृ कर्मप्रवत्तिनिमित्तस्याज्ञानस्यथ निमित्तम्‌ 
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जो अ्रज्ञान, उसका निमित्त है । अज्ञान, उसका निमित्त 

भावार्थ :- यह आत्मा जैसे अपने ज्ञानस्वभाव रूप परिणमित होता 
है; उसीप्रकार जब तक क्रोधादिरूप भी परिणमित्तः होता है; ज्ञान में और 
ऋक्रोधादि में भेद नहीं जानता, तब.तक उसके कर्चा-कर्म की .प्रवृत्ति है । 
क्रोधादिरूप परिणमित होता हुआ वह स्वयं कर्त्ता है और क्रोधादि उसका 
कर्म है । और अनादि अज्ञान से तो कर्ता-कर्म की प्रवत्ति है, कंर्त्ता-कर्म की 
प्रवति से वन्‍्ध है और उस बन्ध के निमित्त से अ्ज्ञान- है। इसप्रकार श्रनादि 
सेतान (प्रवाह) है, इसलिएं उसमें इतरेतराश्रय दोष भी नहीं आता । 

इसप्रकार जब तक आत्मा क्रोधादि कर्म का कर्त्ता होकर परिणमित 
होता है, तब तक कर्त्ा-कर्म की प्रवृत्ति है और तब तक कर्म का वन्ध 
होता है 

गाथा ६९-७० एवं उनकी टीका पर प्रवचन 

झहो ! कुन्दकुन्दाचायेदेव इन गाथाओं में कहते. हैं कि 'सर्वेदर्शी- 
सर्वज्ष भगवान ऐसा कहते हैं ।” श्रतः भ्राचायंदेव के इस कथन से यह प्रश्न 
उपस्थित होता है कि भगवान इस वाणी के कर्ता तो होंगे ही ? 


उत्तर इसप्रकार है कि परमार्थ से तो सर्वेज्ञ भगवान वाणी के कर्ता 
नहीं हैं, क्योंकि वाणी तो जड़ है। जड़ का कर्त्ता भगवान आत्मा नहीं हो 
सकता । “भगवान ऐसा कहते हैं'- ऐसा जो आआचायेंदेव ने. कहा है - यह 
व्यवहारनय का कथन है । भाई! वाणी तो स्वयं वाणी के कारण निकलती 
है, आत्मा के कारण नहीं। उपदेश के समय ज्ञानी ऐसां जानते हैं कि - 
यह वाणी हमारी (आत्मा की) नहीं है। _वाणी जड़-पुदुगल का. 
परिणमन है। 


वाणी में स्व-पर को कहने की सामथ्यं है और भगवान आत्मा में 

स्व-पर को जानने की सामथ्यं है। वाणी में जो स्व-पर को कहने की 
सामथ्यं है, वह गात्मा से हुई हो - ऐसा भी नहीं है । ज्ञानी धर्मात्मा:तो 
भ्ज्ञानी को व्यवहार द्वारा वस्तुस्वरूप समभाते हैं. और अज्ञानी व्यवहार 
को ही पकड़कर वैठ जाता है । वह कहता है कि जब तम हमको समभाते 
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हो, तब यही मानकर तो समभाते हो कि आपके समभाने से हम समझ 
सकते हैं । जब आप उपदेश देते हो तो यही सोचकर तो देते हो -कि हमारे 
उपदेश से ज्ञान होगा, लोग तत्त्व को समभत लेंगे । क्या बिना किसी प्रयोजन 
के, बिना किसी उद्देश्य के यों ही उपदेश करने लगते हो ? यदि उपदेश से 
वस्तुत: कुछ समभना - समभाना नहीं होता है, तो सवको मौन ही रहना 
चाहिए; सब श्रपने-अपने कारण स्वतः समझ जायेंगे। झआचायें समाधान 
करते हैं कि भाई ! किसी को समझा दें - ऐसा तो वस्तु का स्वरूप ही 
नहीं है, यह तो व्यवहारं की कथन-शैली है। उपदेश तो सब सुनते हैं, 
किन्तु जो स्वयं विकल्प रहित होकर भ्रन्तर्मुख होने का उद्यम करद्वे-हैं।” स्वयं रख है; 
वह्दी समभते हैं, अन्य नहीं । उपदेश सुनकर जो समभते हैं, वे भी स्वयं-से--- 
स्वयं के कारण समभते हैं.। तथा दूसरे मौन भ्रादि के समय भी जो समभते 
हैं, वे भी स्वत्तः स्वयं से ही समभतते हैं । प्रत्येक समय समझ तोस्वयं: अंदर 
से ही भाती है, वाह्य-उपदेश से या मौन भ्रादिसे चहीं |. 
प्रश्न :- धवला में भ्राता है कि 'ज्ञान कर्ता एवं वाणी कर्म - इंसका 
क्या भ्राशय है ? ० 8 आर हे 2 
उत्तर :- भाई ! यह तो निमित्त का कथन है। निमित्त कर्त्ता के 
रूप में कहा तो जाता है, परन्तु वह कर्त्ता होता नहीं । बापू ! भात्महित 
करना हो तो वादं-विवाद छोड़कर (स्थाह्रादशेली द्वारा) समक ! /भंगवान 
ऐसा कहते हैं - यह तो व्यवहार से कहने में भ्ाया है, यथार्थ में तो भगवान 
वाणी के कर्ता है ही नहीं हैं भगवान आत्मा और ज्ञान - इन दोनों में कोई 
भिन्नता नहीं है । ज्ञान और आत्मा - दोनों तादात्म्यपने एकरूप ही हैं । 
ज्ञानस्वभांव व भ्ात्मा एक ही वस्तु है, दोनों में श्रन्तर नहीं है। उनके लक्षण 
भी जुदे नहीं हैं। सम्यक्रष्टिजीव अपने ज्ञान में उन दोनों को 'भिन्नपने नहीं 
देखते हुये नि:शंकतया ज्ञान में आात्मपने प्रवत्तंते हैं, भ्र्थात्‌ आत्मा में आत्मपने 
वर्तंते हैं। कफ 
' 'जड़ का काम भात्मा करता है' - यह मान्यता मूढ़-मिथ्याइष्टि जीवों __.. 
की है। जड़ के कार्य जड़ से होते हैं,. भात्मा से नहीं - यह.वस्तुस्थिति है । _.- 
विश्व में अनन्त पदार्थ अनन्तपने एकदूसरे से पृथकरूप से रहते हैं, वे एक- - 
दूसरे का कार्य करें तो भ्रनन्तता नहीं रहेगी। भ्रनन्‍्त आत्मायें, अनन्तानन्त 
पुद्गलद्रव्य भ्रादि विश्व में भ्रनन्तानन्त द्रव्य हैं; वे सब अपने-अपने से हैं । 
द्रव्य-गुण तो स्वयं से हैं ही, उन द्रव्यों को पर्यायें भी स्वयं से ही हैं, तब ही 
वे भ्रेनन्‍्त रहती हैं। आत्मा भ्रज्ञानभाव से राग का कर्ता है और ज्ञानमाव _ 
से ज्ञान का कर्ता है। शरीर, वाणी, पैसा भादि जड की क्रिया आत्मा कभी 
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भी नहीं करता, और न कर ही सकता है। यहाँ कहते हैं कि ज्ञान व आत्मा . 


को भिन्न नहीं .देखता हुआ ज्ञानी निः:शंकरूप से ज्ञान में वत्तेता है। ज्ञान 
आर झआात्मा एक हैं - इसप्रकार जो ज्ञान में वत्तेता है, वह आत्मा में वत्तेता 
हैं। जानना ““जानचा““जानना-ऐसा जाननेरूप, ज्ञानस्वभाव और आत्मा - 
दोनों एक हैं, अभेद हैं। इसकारण राग्र का लक्ष्य छोड़कर जो ज्ञान में 
वच्तते हैं, वे चात्मा में ही वत्तंते हैं। अपने में ही वत्तेते हैं अर्थात्‌ अपने में 
ही रहते हैं । 

ज्ञानक्रिया का स्वन्ावभूत होने से निवेव नहीं किया गया है। इसलिंए, 
आत्मा जानता है, जाननेरूप परिणमित होता है। ज्ञान ज्ञान में अर्थात्‌ 
विकाली आत्मा में एकाग्र हुआ-यह ज्ञात की क्रिया है। “मैं ज्ञान हूँ - 
ऐसा जो ज्ञान का परिशमन हुआ, - यही ज्ञान की किया है। स्वद्रव्य-की 

और ढ़लनेरूप जो ज्ञानपर्याय या ज्ञान की क्रिया हुई, वह धर्म की क्रिया 

है। उसका निषेध नहीं किया गया है। परन्तु पर के लक्ष्य से जो राय की लक्ष्य से जो राय की 
क्रिया होती है, उसका नियेघ है। 

क्रिया तीनप्रकार की होती 

८(१) बझ्रीर, मन, वाणी, घनादि जड़रूप परद्रव्य की क्रिया - जड़ 


(२) पर-द्वव्य के लक्ष्य से उत्पन्न हुई राग की क्रिया. विभावरूप 

क्या है । है । 
३) स्वहूप के लक्ष्य से उन ज्ञान की किया-स्वभावभूतत 

क्रिया है।_ 

जड़ की क्रिया तो आत्मा तीन काल में कभी करता नहीं है, कर भी 
नहीं सकता। तथा 'ज्ञान ही आत्मा है - इसप्रकार ज्ञान में एकत्वभाव.-से 
निशंकपने रहता हुआ + राय की क्रिया को भी चहीं करता । 'ज्ञान ही 
आत्मा है - इसप्रकार स्वभावसन्मुख होकर स्वानुभद्‌ करने पर ज्ञान- 
क्रिया का कर्ता होता है । इसमें द्वव्य-गुण-पर्याय -तीनों आ जाते हैं। 
जानना"“जानना”“जाववा मात्र जिसका स्वभाव है, वह आत्मद्वव्य है. 
जाननेरुप ज्ञानस्वभावमय ज्ञान गुरु है और चुरा व युणी दोनों एक अभिन्न 
हूँ। इसप्रकार स्वलक्ष्य से जो परिणमन हुआ, . वह ज्ञानक्रियारूप पर्याय है । 
इसप्रकार ज्ञानक्रिया में द्वव्य-युख-पर्याय तीनों आ जाते हैं। ऐसी- यह 
स्वभावभूत नानक्तिया. ही घर्म है, मोतमार्ग है । 

ज्ञान ही आत्मा -ऐसी स्व की और ढलती हुई जो स्वात्म-प्रतीति 
हुई, वह श्रद्धन है; जो स्वात्म-न्ञान हुआ, वह सम्यच्ञान हैं; तंथा जो 
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स्वात्म-स्थिरता हुई, वह सम्यक्चारित्र है। इन सम्यक्‌ श्रद्धान-ज्ञान-चारिच 
की एकरूप परिरति ही मोक्षमार्ग है।- भ्रहो ! इस कर्त्ता-कर्म भ्धिकार - 
में भाचायों ने अरद्भूत बातें खिखी हैं.। ऐसा विषय परन्यत्र कहीं-दै ही नहीं, - 
यह समयसार तो वेजोड़ ग्रन्थ है। आओ 
प्रश्न :- राग का कर्ता भ्रात्मा नहीं है तो फिर कौन है ? क्‍या को 
ईश्वर या पुदूगलकर्म राग का कर्ता है हे आम 
«ईत्तर :- राग का कर्ता न कोई ईश्वर है भौर न पुद्गलकर्म । राग . 
जब भ्रात्मा की पर्याय में स्वयं के क्रारण- होता-है,. तब इसमें पुदूगलकर्म_ 
निमित्तमात्र है, कर्ता चहीं। _ ह 
झात्मा का स्वभाव शुद्ध चेतन्य है, उस झोर ढुलती हुई ज्ञान की 
पर्याय भ्रात्मा की निर्मल परिणति है। यही सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र की 
एकरूप दशा है । यह ज्ञान की क्रिया स्वभावभूत होने से निषेध योग्य नहीं _. ज्ञान की क्रिया स्वभाव से निषेध योग्य 
है। भहाहा | दृष्टि के भ्रन्तर्मुख ढ़लने पर ज्ञान में एकाग्रता की जो क्रिया 
होती है, वह स्वभावभूत होने से निषेध्य नहीं है;. वर्योंकि जैसा स्वभाव है, 
उसी जाति की ज्ञान की क्रिया या झात्मा की परिणति हुई है । 8 
कोई भ्रज्ञानी जीव कहते हैं कि झापने क्रिया का लोप किया है। उनसे 
कहते हैं कि- भाई ! देखो, ज्ञानक्रिया का लोप नहीं किया है। यही 
ज्ञानक्रिया धर्मी जीवों के होती है, क्योंकि यह स्वभावभूत क्रिया है। झात्मा 
झौर ज्ञान में कोई भन्तर (भेद) नहीं है। धर्मी जीव दोनों के अन्तर को - 
भेद को न देखता हुआ, निशंकरूप से ज्ञानस्वभाव में झात्मपने रहता है| 
- ऐसी यह ज्ञान क्रिया स्वभावभूत क्रिया होने से निषेघ नहीं की गई है, 
इसका निषेध करना सम्भव भी नहीं है। 
इसी ग्रन्थ की गाथा १७-१८ की टीका में झ्राता है कि समस्त 
प्रस्यभावों का भेद होने से निःशंक स्थिर होने में समर्थ होने के कारण 
भ्रात्मा का भाचरण उदित होता हुआ पआात्मा को साधता है। "ज्ञान में जो 
प्रनुभूतिस्वरूप त्रिकाली भगवान आत्मा ज्ञात हुआ है, वही मैं हें - ऐसी 
ज्ञान क्रिया के साथ ही श्रद्धान का उदय होता है भौर तब वह झआात्मा दया, 
दान, व्रत आदि समस्त परभावों से भेदज्ञान हो जाने से स्वभाव में स्थिर 
होने में समर्थ होता है । इसप्रकार स्वरूप में निःशंक ठंहरने से उस पश्रात्मा 
का अनुष्ठान - भ्रात्मा की रमणता को प्राप्त हो जाता है। आत्मा की 
सिद्धि की यह रीति है, यही नोक्षमार्ग है; क्योंकि यह स्वभावभूत है । 
उपरोक्त गाथा को टीका में ही भ्रागे कहा है कि झाबालगोपाल 
सबकी ज्ञान-पर्याय में ज्ञायकस्वभावी भ्रनुभूतिस्वरूप भगवान भात्मा सदा 
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ज्ञांत.होता है, क्योंकि सबकी ज्ञानपर्याये -कृः संव-परप्रकाशक- स्वभाव है 4 
झौर इसीकाररां वह पर के साथ स्व को भी जोनतोः है, परन्तु अज्ञानी जीव 
की दष्टि इस ज्ञायकस्वभावी भगवान मस्ाऑऔत्मा प्रेर नहीं है । अतः वह ऐसा 
मानता है कि “मैं राग को तथा पर को ही जानता हूँ॥ :; 5०7 , व" 

ज्ञान का दल, ज्ञान का घनेपिण्ड आ्रात्मा हीं सदाकाल सबको जानने 
में श्राता है, तथापि राग के वश हुए अज्ञानी “यह भ्रंनुभूति ही मैं हूँ -- ऐसे .' 
ज्ञायक भात्मा की अर: दृष्टि नहीं करते. . इसकारण' उस (अ्रंज्ञानी) की 
दृष्टि में श्रात्मा तिरोभत 'रंहता है तथा पेर व रागंः ही' ज्ञातं होता है । 
श्रज्ञानी की दृष्टि स्व के ऊपर नहीं है क्योंकि वह पर्याय में ही भ्रेटकां है [: 


वस्तु के निकाली ध्रुव चेतन्यस्वभावःकी भोर ज्ञांनी की ढलती हुई 
जो निर्मेल ज्ञानपरिणति हुईं, वह श्रात्मा की स्वाभाविक क्रिया है;  श्रत 
उसका निषेध नहीं है। .वह जोनती है, जाननेरूप -परिणमन करती हैं, 
थंही सच्ची धर्म की क्रिया है। “वत्थु सहावों धंम्मो' - ऐसा कंहा भी है. 
वस्तु का जो त्रिंकाली श्रुव ज्ञायक स्वभाव है, वह-धर्म है, .वही मोक्षमार्ग 
है। ज्ञान का स्वरूप-परिणंमन ही भ्रात्मा की क्रिया या कर्म है। 


' प्रश्न - 'ज्ञानक्रियाभ्यां मोक्ष: - ऐसा: कहा: है, उसका क्‍या 
भ्रंथ है ? कि 
. ८, * त्तर;-हाँ-भाई। वह बात तो: ठीक है, .परन्तु , वहाँ ज्ञानऔर 
क्रिया का भर्थे क्या है ?- क्या शास्त्र. का प्रलक्षीज्ञान >-ज्ञान है ! भौर 
क्या ब्रतादि श्राचरणरूप-क्रिया - चारिन है:? नहीं, भाई ! -: ऐसा नहीं 


है। यद्यपि इस जीव को अनन्‍्तवार -आात्मज्ञान-बिना ग्यारह अ्रंग झौर तौ 
तथापि वह ज्ञान नहीं है_ व्‌ ज्ञान .वत्तमान ज्ञान 


पूर्व के ज्ञान की लब्धि प्रगट-हुई है, 

की प्रर्याय में. (स्वसंवेंदनपूर्वक) “यह त्रिकांली ध्रुव.-भगंवान श्रात्मा में हें 
;: ऐसा जो ज्ञात. हुआ, , वह ज्ञांन, ही भ्रात्मज्ञान:है।। तथा .इसी . ध्रुव 
ज्ञायक में. जो एकाग्रता.- रमणंता-हुई,. वही. किया अर्थात 'चांरित्र है.। 
यहं ज्ञान .व क्रिया. ही .मोक्षमांगं.है,. इन्हीं. की पूर्णता मोक्ष. है । अह बात _ 
तो .समभ नहीं झोर बाह्य /ब्त, तप, क्रिया आदि आाचंरंणकरे तो इनसे 
तीक्ष नहीं होता । भाई ! अज्ञानपुर्वेक भझाचरण तो बन्धमार्ग है ।. . “.- 


० प्रश्न +- भ्रज्ञानी भी तो हमेशा ज्ञानरूप ही.परिणमन करता: है: 


उत्तर :- नहीं, ऐसा. नहीं है-।' भ्रज्ञानी..'एक संमय:भी. ज्ञानंपने 
प्रिणमंन नहीं करता । कहा है न ! किं ज्ञान की पर्याय में ध्रुव ज्ञानस्वरूपी 
आत्मा जाना जाता है,. परन्तु अज्ञानीःजीव “यह झ्रुव ज्ञानस्वभाव. मेंही हूँ 













बब्मनी 
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-ऐसा:न जानता है, न मानता है; बल्कि जो राग व पर इसके ज्ञान में श्राता 
है, वही में हूँ -ऐसा मानता है। राग भौर पर से दृष्टि (लक्ष्य) हटाकर 
ज्ञान को स्वभाव की श्रोर नहीं ढ़ालता। श्रज्ञानी भ्रपनी ज्ञानपर्याय में 
ज्ञायक ही में ऐसे ज्ञायक को जाननेरूप परिणमन नहीं करता।.... ज्ञायक को जाननेरूप करता । 


झ्ाचाये कहते हैं कि 'इसीप्रकार जब तक यह आत्मा, जिनमें संयोग- 
सिद्ध सम्बन्ध है-- ऐसे भ्रात्मा और क्रोधादि आासत्रवों में भी, अपने अभ्ज्ञान- 
भाव से विशेष नहीं जानता हुआ उनके भेद (भ्रन्तर) को नहीं देखता, तब 
* तक,निःशंकरूप,से क्रोधादि में निजपने से प्रवत्तंता है । 


४;+ देखो, ,भ्रंब गाथा. का मूलभाव प्रारम्भ होता है। कहते हैं कि क्रोध, 
मात्र; माया, लोभ इत्यादि शुभाशुभभावों का और शभ्रात्मा का संयोगसिद्ध 
सम्बन्ध है | जिनका संयोग होकर वियोग होता है, उन संयोगसिद्ध सम्बन्ध 
होता है ॥ दयां, दान, ब्रत, भक्ति इत्यादि-शुभभाव तथा हिंसा, भूठ भ्रादि 
अशुभभाव - ये सब संयोगी भाव हैं; क्योंकि इनका वियोग हो जाता है । इन 
क्रोधादिभावों के साथ झात्मा का एक समय का ही सम्बन्ध है (ये एक समय 
में ही नष्ट हो जाते हैं); दूसरे समय में दूसरे नवीन उत्पन्न होते हैं; 






जाता है। केवलज्ञान होने पर विकारीभावों का सर्वथा श्रभाव हो जाता 
हैः .इसलिए.क्रोधादि भाव. भ्रात्मा के साथ उत्पाद-व्ययरूप सम्बन्ध से हैं; 
भ्रुवरूप सम्बत्ध-से तहीं हैं, एकरूप सम्बन्ध से नहीं है । 


7 .। दया; दाने, भक्ति, पाँच महान्रत आदि शुभपरिणाम तथा व्यवहार- _ 


. रलेंत्रेंय के परिणाम -संयोगीभाव हैं। अतः इनका आत्मा के साथ संयोग- 


सिंद्ध संम्बन्ध हैं।- अर पा कही व व आन एकता 
का सम्बन्ध है। ज्ञान शोर भ्रात्मा एक ही हैं। श्रत: जब ज्ञान में स्वपने 
प्रवर्तता:हुआ:ज्ञानी भात्मा के मार्ग में प्रवत्तेता. है। तब आत्मा का ही ज्ञान, 
भात्मा का ही;>श्रद्धान्‌:तथा भ्रात्मा में ही रमणता या स्थिरता होती है - 
यह/ज्ञान की क्रिया प्रमें की क्रिया है:। | 

... प्रश्न ;-ज्ञान की पर्याय भी बदलती ती है? क्‍या इसका भी 
' उत्ताद-्यय तो;होता है ? .., ८ 

। “ ज7 छत्तर $-ज्ञान की पर्याय बदलती तो है, इसका भी उत्पाद-व्यय तो 
' होता है; परन्तु जैसाः आत्मा का शुद्ध चैतन्यस्वभाव'है, उसी जाति को 
उत्पांद-व्यय होता है । ज्ञान की पर्याय चेतन्‍्यस्वभावमय ही रहती है, इसलिए 
शान-कीं निमेलें पर्याय को-आत्मा के साथ स्वभावसिद्ध सम्बन्ध है । 
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आत्मा व क्रोेधादि-आास्रवों का संयोगसिद्ध सम्बन्ध है; तथापि-अथने 
अज्ञानभाव से. जब तक स्वभाव व' विभाव का भेद दिखाई नहीं देता, .तब. 
तक वह विकारीभावों में - भास्रवों में नि:शंकरूप से प्रवतंता है । 


पञ्चाध्यायी में इन शुभाशुभभावों को आगन्तुक भाव' कहा है। 
आगन्तुक अर्थात्‌ एक समय मात्र के लिए, नये मेहमान की तरह भ्ाये हुये 
भाव हैं । संग्रोगीभाव कहो, या झआागन्तुक भाव कहो - एक ही अर्थ है । ...- 


अहाहा ! आत्मा का स्वभाव तो शुद्ध चंतनन्‍्यमय भ्रमृतस्वरूप है, 

किन्तु अज्ञानी को इसका कभी अनुभव नहीं हुआ । इसकारण "मैं ज्ञान ही 
ऐसा नहीं जानता, किन्तु 'में रागः या विकारवाला हूँ -ऐसा मानता है। 

इसीकारण वह राग - विकार में स्वरूपपने प्रवत्तेन-करता है, परन्तु भाई -! 
राग तो जहर है। बापू.! जहर पीते-पीते भ्रमृत का स्वाद नहीं झायेगा | 
राग रोग है भौर “राग मेरा है! - ऐसी मिथ्या मान्यता महारोग है। 

कहा भी हैः". :' 

“शात्मञ्ञान्ति सम रोग नहीं, सद्गुरु बे्य सुजांन 


इस आत्मा को अ्ननादि से शभ्रात्मपभ्रान्ति. का रोग -लगा है- इसे 
मिटाने की यह बात चल रही है । हे 


आ्रात्मा स्वभाव से भ्रन्तरः में भगवांनस्वरूप विराजता है, - किन्तु 
प्रज्ञानी उसे भूलकर क्रोधादि विभावों को निज मानकर उनमें निःशंक 
प्रवृत्ति करता है।. यद्यपि . क्रोधादि क्रिया का, .परभावभूत. होने से. निषेध 
किया गया है;, तथापि उसमें स्वभावभूत होने का .अध्यास. होने से, ज्ञानी 
ऋ्रोधरूप परिणमित होता है, .रागरूप. 'प्रिणमित, होता है, मोहरूप 
परिणमित होता है।” .., ] 

अहाहा ! अ्रज्ञानी को राग मेरा स्वभाव है -ऐसा मानने की टेव 
(आदत) पड़ गई है। इसीकारणं वह क्रोघरूप, :रागरूप वं मोहरूँप 
परिणमन करता है। इसप्रकार अज्ञानी 'रागांदि: में एकंपने परिणेमन 
करता हुआ मिथ्यात्वभावरूप.से- परिणमन करता है। ' 


“अब यहाँ, जो यह आत्मा अपने अ्रज्ञानभाव' से ज्ञानभवनमात्र सहज 
उदासीन (ज्ञाता-दृष्टा मात्र) भ्रवस्था का त्याग करके,अज्ञानभवन,व्यापाररूप 
प्र्थात्‌ क्रोधादि व्यापाररूप प्रवर्तेता हुआ प्रतिभासित' होता है, वह कर्ता 
है.।” ज्ञानंव्यापार से भिन्न लक्षणवाले : पुण्य-पाप के क्षरिक विकार मेरा 
स्वभाव है - ऐसा अज्ञानी मानता है | इसप्रकार रागादि विकार से एकत्व 
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माननेवाला शअज्ञानी, ज्ञाता-दृष्ठा की सहज उदासीन अवस्था को छोड़कर 
रागादि विकारों का कर्त्ता बनता है। अ्रहाहा ! वस्तु का सहज चैतन्य 
स्वभाव तो ऐसा है कि इसमें से ज्ञाता-दुष्टाहूप सहज उदासीन निर्मेल 
अ्रवस्था ही प्रगठ होती है, विकार नहीं; क्योंकि वस्तु में विकार है ही 
कहाँ ? उसमें तो ज्ञानभवनमात्र श्रर्थात्‌ जानना”"जानना““जानना- 
ऐसा सहज जाननेरूप (श्ञाता-दुष्टारूप) परिरमन होना चाहिए, परन्तु 
भज्ञानी जीव भ्ज्ञानभाव से स्वभाव का त्याग करके क्रोधादि क्रिया में 
एकत्वपने प्रवर्तता है, भ्रतः क्रोधादि का वह कर्ता है । 


प्रश्न :- ज्ञानी को भी पर्याय में रागादि तो होते हैं न ? 


उत्तर :- हाँ, ज्ञानी को भी पर्याय में रागादि होते हैं, हो जाते हैं; 

परन्तु ज्ञानी उन रागादि में तन्‍्मय नहीं होता । 'मैं रागादि का कर्ता हूँ - 
ऐसा रागादि में स्वामित्व ज्ञानी को नहीं है। वह तो पर्याय में हुए रागादि को 
जानता हुआ ही परिणमन करता है देखो ! भुनिराज अमृतचन्द्राचाय को 
टीका के काल में टोका करने का विकल्प हुआ, किन्तु वे विकल्प के कर््तापने 
परिशमित नहीं हुए, वल्कि सहज ज्ञायकभाव से ज्ञाता रूप ही रहे; किन्तु 
भ्रज्ञानी सहज उदासीन जाननेरूप क्रिया का त्याग करके, राग में एकत्व 
स्थापित करके रागादि क्रिया में प्रवत्तंता है; इसकारण वह रागादि का 
कर्ता है। उसे ज्ञान के वजाय भ्रकेले रागादि ही प्रतिभास्ित होते हैं, 
झत: वह रागादिक का कर्ता है । 


“ज्ञानभवन व्यापाररूप प्रवृत्ति से भिन्न, जो क्रियमाणरूप से अंतरंग 
में उत्पन्न हुये श्रतिभासित होते हैं-ऐसे क्रोधादिभाव, उस कर्ता के कमें 
हैं।” भर्थात्‌ निर्मल परिणमन से भिन्न - विरुद्ध लक्षणवाले पर के कत्तृं त्व 
के अ्रभिप्राय से भन्तरंग में उत्पन्न हुये कोघादिभावों को ज्ञानी श्रपना कर्म 
(कह / मानता है । 

(6: 7 आत्मा कर्ता भर कोधादिभाव मेरे कर्म” - इसप्रकार भ्रज्ञानी जीव 
की जो भ्रनादिकाल से अज्ञानजनित कर्त्ता-कर्म की भ्रवृत्ति है, वही संसार 
का कारण है । 

, श्रात्मा पर का अकर्ता है, क्योंकि वह पर से भिन्न है। दूसरों को 
सुधारना - विगाड़ना तो भ्रज्ञानभाव से भी आत्मा का कर्म नहीं है । बापू ! 
इस बात को समभने से ही दुःख से छुटकारा मिल सकता है, अन्य कोई 
उपाय नहीं: है। देखते नहीं हो! आत्मा क्षण भर में देह छोड़कर चना 
जाता है। भाई ! इस बात को समझे बिचा तुम कहाँ था यड्रग हईस- ] इस बात को समझे बिचा तुम कहाँ जा पड़ोगे ? इस- 
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'चौरासी लाख के चक्कर में कहीं पता भी नहीं चलेगा । स्वरूप को समभे 
बिना जब तक यह कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति बनी रहेगी, तब तक जन्म-मरण 
की परम्परा कभी समाप्तुजहीं होगी.) स्वरूप समभने पर ही जन्म-मरण 
का श्रन्त आ सकेगा । 


“इसप्रकार अपने अज्ञा्न के कारण, कर्त्ता-कर्मंभाव से क्रोधादि में 
प्रवत्तेमान इस श्रात्मा के, क्रोधादि कीं. प्रवत्तिरृप परिणमन को निमित्त- 
मात्र करके स्वयं अपने भाव से ही परिणमित होता हुआ पौद्गलिक कम 
इकट्ठा होता है ।” 

देखो, आत्मा जब श्रज्ञानभाव से:क्रोधादि का कर्त्ता होता है, तव उन 
क्रोधादि परिणामों को निमित्तमात्र बनाकर पौद्गलिक कार्मारा वर्गणायें , 
अपनी स्वयं की योग्यता से ही द्वव्यकर्म के.रूप में बंधती हैं। 'निमित्तमात्र 
- ऐसा जो कहा है, उसका श्रर्थ निमित्त की उपस्थिति मात्र है, निमित्त का 
कतुत्व नहीं । जीव के क्रोधादि भाव होते हैं, इसलिए द्वव्यकर्म एकत्रित 
होते हों - ऐसा नहीं है । पुद्गल-रजकरंशों में कर्मेहप परिणमन करने की 
स्वयं को सामथ्यं है। लिखा है न्॒ कि 'स्वयं अपने ही भावों से परिणमित 
होता हुआ पौद्गलिककर्म इकट्ठा होता है.।' अहो ! ..यह तो स्वतंत्रता का 
उद्घोष है। ऐसी.स्वतन्त्रता की वात दिगस्वर धर्म के सिवाय श्रन्यत्र कहीं 
नहीं है। अरे ! दिगम्बरों में भी इस वात को समभनेवाले इस काल में 
बहुत ही अ्रल्प जीव हैं । 

४ जीव जब श्ज्ञानतावश शुभाशुभ विंकारभाव से परिणमन करता 
है, तब (उससमय) कर्मेरप से परिणमन करनेवाले पौदूगलिक रजकण 
स्वयं की योग्यता से स्वकाल में, कर्मेझ्ष परिणमन करते हैं। शुभाशुभ 
परिणामों के कारण नये कर्म नहीं बँघते, शुभाशुभ परिणाम तो बाह्य 
निमित्तमात्र है । कर्म-रजकणा स्वयं की योग्यता से स्वतंत्र परिणम जाते हैं | 

अहो ! समयसार की टीका अ्रद्भृत्‌ एवं श्रजोड़ है। ऐसी बात जिने जीवों 
को सुनंने को मिले, उनका.:मंहानं सौभाग्य है तथा जो इसका भाव समझ 
लेगा, वह तो निहाल ही हो जायगा | / 

अहा * ज्ञानरूप परिशमन न होकर जो रागरूप परिणमन हुआ - 
यह तो उसका स्वकाल है, इसलिए वह ॒रागरूप परिणमां है, कर्मोदय के 
कारण -रागरूप परिणमन नहीं हुआ । . इंसीप्रकार जो ज्ञानरूप पंरिशमन 
होता है, वह भी कर्म के अभाव के कारण नहीं होता । ज्ञान व आत्मा एक 
हैं- ऐसा जो ज्ञान में स्वपने वर्तता हुआ परिणमन हुआ. है - वह दर्शनमोह्‌ 
के अ्रभाव के . कारण नहीं परिणमां है,. दोनों की परिणमन-घारा स्वतन्त्र , 
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है । एक-दूसरे के परिणमन में एक-दूसरे का मात्र निमित्तपना ही होता है । 
परमाणु में क्मेरूप अवस्था होने का अपना स्व-काल है, इसकारण वह 
झपनी थोग्यता से .कर्मेरूप, परिणमन करता है। जीव के विकारी भावों 
को निमित्तमात्र बनाकर कर्म स्वयं अपने से ही परिणमन करता हुआ 
एकत्रित होता है। 'इसग्रकार जीव और पुद्गल का, परस्पर-अ्वगाह 
जिसका लक्षण है - ऐसा सम्बन्धरूप बन्ध सिद्ध होता है।' हक 
यहाँ टीका में तीन प्रकार का सम्बन्ध कहा है - 
(१) शान और आत्मा का तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध । 
(२) राग्र और श्रात्मा का संयोगसिद्ध सम्बन्ध । 
३) कर्म और शभ्रात्मा का परस्पर-अ्रवगाहसिद्ध सम्बन्ध । 
_ ज्ञान व शझात्मा में तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध है तथा दोनों का 
अभेदभाव से परिणमन होना घर्म है । 
राग व आत्मा में संयोगसिद्ध सम्बन्ध है- दोनों को एक मानकर 
परिणमन करना अज्ञान है । ह 


कर्म व शात्मा में एकक्षेत्रावगाह सम्बन्ध है, अर्थात्‌ कर्म व आत्मा 
परस्पर एक क्षेत्र में व्याप्त होकर रहते हैं- ऐसा सम्बन्धरूप ही बन्ध है। 
जीव के परिणामों का निमित्त पाकर कर्म के पुद्गल एकक्षेत्रावगाहरूप से 
रहते हैं, तथापि भाव से सर्वंथा भिन्न हैं। एक क्षेत्र में रहते हैं, भ्रतः 
परस्पर-क्रवगाह जिनका लक्षण है - ऐसे सम्बन्धविशेष को बन्ध कहते हैं । 


झव कहते हैं - 'अनेकात्मक होने पर भी (अ्रवादि) एकश्रवाहपना 
होने से जिसमें से इतरेतराश्रय दोष दूर हो गया है - ऐसा वह बन्ध, कर्त्ता-कर्मे 
की प्रवृत्ति का निमित्त जो अज्ञान, उसका निमित्त है।' 

नेकात्मक' भ्र्थात्‌ जीव भौर पुद्गल के बन्ध में इतरेतराश्रयदोष 
नहीं है, क्योंकि इसमें अनादिप्रवाहपना है। एक से दूसरा भौर दुसरे से 
पहला - इसे इतरेतराश्रय दोष कहते हैं। जैसे - जीव के राग परिणाम से 
बन्ध और फिर इसी बन्ध से वही राग परिणाम हो तो हतरेतराश्रय दोष 
होता है, परन्तु उक्त बन्ध में यह इतरेतराश्रय दोष नहीं है। भज्ञानी जीव 
रागद् परूप से परिणमन करता है। तव नवीन कम बेंघता है। और वह 
वन्ध अमुक स्थिति तक जीव के साथ एकक्षेत्रावगाहरूप से रहता है तथा जो 
राग: प परिणमन होता है, उसमें पूर्व के कर्म का उदय निमित्त होता है। 
इसप्रकार जिस रागविकार के परिणाम से नवीन कमें का बन्ध हुआ, वह 
नवीन कर्मेबन्ध उस राग विकार के परिणाम में निमित्त नहीं हो सकता; 
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किन्तु उस विकार परिणाम में पुराने बंधे हुये कम का उद्य निमित्त होता 
है। तथा जो विकारी परिणाम हुआ, वह भागे बंघनेवाले नवीन कर्मबन्ध 
का निमित्त होता है; .इसप्रकार इतरेतराश्रय दोष नहीं है.। 023 

पहले आत्मा शुद्ध था, बाद में विकारी हुआ; पहले कर्मबंधन नहीं 
था, बाद में हुआ - ऐसा नहीं है भर्थात्‌ श्रात्मा के .विकारी ' परिणाम से 
कर्मेबन्ध हुआ भौर उन्हीं कर्म से विकारी परिणाम हुए - ऐसा नहीं है, .. ' 
दोनों श्रनादि से स्वतः सिद्ध हैं) अनोदिकाल से ही कर्म, ' कर्मेरूप से तथा 
श्रात्मा का परिणाम विकारपने से. स्वतन्त्रतया होते श्राये' हैं । (एक-दूसरे के... 
श्राश्नय से नहीं हुये हैं । .अनादि से पुराने कर्म भरते जाते हैं. और उनके 
उदय का निमित्त पाकर जीव. में तये-नये विकारी परिणाम होते जाते हैं।. 
तथा इनका निमित्त पाकर नये कर्म बंघते जाते हैं, -- ऐसा - प्रवाहक्रम है | 
इसप्रकार भनादि प्रवाहरूप से जीव-पुद्गूल का जो बन्ध होता, है, इसमें 
इतरेतराश्रय दोष नहीं हैं । | 

“ऐसा वह बन्च, कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति का .निमित्त जो भज्ञान, 
उसका निमित्त है ।' 


र्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति का निमित्त भ्ज्ञान है। तथा अज्ञान का निमित्त . 
पृर्वे का .(पुराने कर्में का) बन्ध है । भ्रज्ञान भ्ात्मा का मूलस्वभाव नहीं है। , 
भ्रज्ञान पर्याय स्वयं (अशुद्ध)_उपादान है_ तथा उसका निमित्त .पूर्व का 


कमेंबन्ध है। कर्म कहीं भ्रज्ञानभाव नहीं करा देता, परन्तु जुब-जब जीत 
स्वयं अपनी तत्समय की योग्यता से राग-हव षरूप अज्ञान किया करता है, 
तब-तब कर्म का उदय निमित्तरूप में होता ही है । ु 
चंतन्यस्वभाव के, लक्ष्य से जिसका श्रज्ञान टल जाता है, 
उसकी कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति मिट जाती है भौर कर्मब्रन्ध भी. टल जातो है। 
तथा जो स्वभाव के लक्ष्य से नहीं परिणुमता, उसे .अ्ज्ञान भी है, कर्त्ता-कर्म 
की प्रवृत्ति भी है तंथा नया-तया कर्मबन्ध भी.है |.” .. / - ह 


. शाथा ६९-७० के भावार्थ पर प्रवचन . 


ः “्यह्‌ झात्मा जसे अपने ज्ञानस्वभावरूप परिणमित. होता है, उंसी- .. 
प्रकार जब तक, क्रोधादिरूप. भी. परिणमित होता है, ज्ञान में' व क्रोधादिक 
में भेद नहीं जानता; तब:तक उसके कर्च्रा-कर्म की,प्रवृत्ति बनी रहती. है ।!” 
प जिसप्रकार अग्नि और उष्णता एकरूप है. उसीप्रकार श्रात्मा व 
ज्ञानस्वभाव एकरूप है, तद्ूप है, 'तादात्म्यरूप,है - ऐसे ज्ञानस्वभावी भात्मा _ 
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के सनन्‍्मुख होकर एकाग्र होने पर जो परिणमन हुआ, वह ज्ञान की क्रिया 
है। वह सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारिश्ररूप धर्म है - यह क्रिया निजभावरूप होने 
: से निषेघ नहीं की जा सकती) परन्तु ज्ञान व रागरादि विकार भिन्न हैं।_ 
शात भानन्दस्वरूप है तथा विकार दु:खस्वरूप है.। श्ञान व रागादिविकारों 
की सिन्नता भासित नहीं होने से तथा पुण्य-पाप के शुभाशुस विकारीभाव 
मेरे स्वभाव हैं-ऐसी मान्यता होने से जब तक यह श्रात्मा शुभाशुभ 
भावरूप परिणमन करता रहता है, तब तक भ्रज्ञानी रहता हुआ विकारी 
भावों का कर्ता है और विकारी परिणमन उसका कमे हैं।* 
श्रात्मा पर्वव्यों का कर्ता नहीं है, क्योंकि परद्रव्य स्वतन्त्र भिन्न 
वस्तु है। यद्यपि वह (परद्रव्य) स्वयं अपने कारण से परिणमन करता है, 
तथापि “प्रद्रव्य को मैं करत। 5 प्रेन, व की क्रिया मैं करता 
हुआ कर सकता: हैं -ऐसा माननेवाला तो मिथ्यादुष्टि है ही; तथा पर्याय - 
_ जो दया, दान, या हिंसादि शुआशुअ विकारीभाव होते हैं, उनका “मैं... 
कर्ता हैँ - ऐसा माने तो भी मिथ्यादृष्टि द्वी है ।. 
झहाहा ! भात्मा ज्ञानस्वभावी, सर्वेज्ञस्वभावी त्रिकाली ध्रुव सहज 
शुद्धद्रव्य है, इसमें राग नहीं है भ्र्थात्‌ पुण्य-पाप का विकार तथा श्रल्पज्ञता 
नहीं है। यह तो श्रनन्त शक्तियों का पिण्ड परिपूर्ण चेतन्‍्य भगवान है। 
इसमें दृष्टि एकाग्न होते ही परिणमन निर्मल हो जाता है। यह निर्मल 
परिणमन शभात्मा की स्वभावभूत धार्मिक क्रिया है, अतः निषेध्य नहीं है । 
'यह अ्द्ण्ड एकरूप चेतन्य भगवान स्वयं मैं ही हूँ - ऐसा स्वयं का 
अस्तित्व भ्ज्ञानी को स्वीकृत नहीं होता। यह तो दया, दान, ब्रतादि के 
परिणामों को अपने मानता है, तथा ऐसा मानकर रागभाव से परिणमन 
करता हुआ राग का कर्त्ता होता है। भरे ! जगत के जीवों को ऐसे सूक्ष्म 
तत्व की खबर ही कहाँ है ? परन्तु भाई ! यह समभना पड़ेगा । इसको 
समभे बिना जन्म-मरण से छूटने का दूसरा कोई उपाय नहीं है । 
भरे | जगत के जीवों ने राग की रुचि में चेतन्यस्वभावी निज 
झात्मा का त्याग कर फ है, यानी होम हे बा पा अत 
कर दिया है । दिया है। यही ल्‍् ध है, 6 ष है। इसके अलावा 
कद व हेंष भ्न्‍्य क्या है ? निर्मलानन्द के नाथ चैतन्यस्वभावी भगवान 
प्रात्मा के सन्‍्मुख न देखकर इससे विरुद्ध राग में एकत्व करके उसमें जुड़ 
जाना ही झनन्तानुवन्धी क्रोध व हंष है। यहाँ कहते हैं कि ज्ञानस्वरूपी 
भात्मा व क्रोष, मान, माया, लोभरूप विकार -- इन दोनों में जब तक यह 
जीव भेद (अन्तर) नहीं जानता, तब तक कर्तता-कर्म की प्रवृत्ति रहती है। 






९ प्ररार 


४० ] [ -प्रवचनरत्नाकर भाग ,रे 


'विकारी परिणाम मेरा कत्तंव्य तथा मैं उनका कर्ता -ऐसा श्रज्ञानी, मानता 
है, तथा इसीप्रकार परिणमन करता है। शरीर-मने-वाणी इत्यादि परद्वव्य 
की क्रिया के कतृ त्व की तो यहाँ बात ही नहीं हैं, . क्योंकि परद्वव्य:तो. भिन्न 
हैं, स्वतंत्र हैं। उनकी क्रिया का कर्ता तो भज्ञानी;भी नहीं है .। :द 


भरें | जीव को निजात्मा की दरकार नहीं है. कि मेरा क्या होगा-?.. 
रात-दिन कमाना, खाना-पीना; घूमना-फिरना-इत्यादि:/में-ही-समय बीत रहा 
है। कल्याण करने का सुअवसर यों ही. बीता जा- रहा है। भाई! तत्त्व की 
दृष्टि किये बिना ही मरण करके.तू कहाँ जायगा ? त्रिलोकीनाथ देवाधिदेव 
परमात्मा कहते हैं कि तू आत्मा है, पुण्य-पाप के भाव-तो झाद्तव हैं, तू इन 
श्रास्तवरूप नहीं है - इसप्रकार दोनों में भेदज्ञाच करके ज्ञावस्वरूपी निजात्म- 
तत्त्व को प्रहण कर ! क्योंकि यह स्वभावभूत किया है, धर्म की क्रिया है। 
“*“बिल्कुल सीधी व सरल बात है।:समभना “चांहे तो समझ सकता 
है । जब तक आाख्व और आत्मा के भेद को नहीं जानता, तब . 'तक पर्याय 
में कर्ता-कर्म की प्रवत्ति बनी रहती है।+“. ८ 
ऋषधादिरूप परिणमित होता हुआ, वह.स्वयं कर्त्ता.है और:करोघादि _ 
उसका कर्म है। वास्तव में तो 'उससमय की. पर्याय ही कर्त्ता , भौर' वही 
उसका कर्म है। शुभाशुभ रागपरिणाम का कर्त्ता भी वहीः प्र्याय व कर्म 
भी वही पर्याय, तथा करण सम्प्रदान, अ्पादान और अधिकरण भी" वही 
पर्याय है। पर्याय के षट्कारक स्वतंत्र हैं; जिससे वह पर्याय (परिणाम) 





स्वतन्त्र उत्पन्न होती है। भ्रज्ञानी उस विकारी-परिणाम का स्वयं-को कर्त्ता श्याम का 
मानकर विकारी-कर्मेूप से परिणमत करता है:। यही संसांद है;-इससे मन करता 
नवीन कर्मेबच्च होता-है+----. 


धर्मी जीव श्रात्मा व राग कों भिन्न जानता हुआ ज्ञान की. क्रियारूप 
परिणमन करता है। धर्मी ऐसा मानते हैं कि ज्ञान की क्रिया का मैं. कर्ता 
तथा ज्ञान की क्रिया मेरा कर्म है। वास्तव में-तो ज्ञान की: निर्मल पर्याय 
का कर्ता भी. पर्याय स्वयं -है। निर्मल .पर्य्राय भी श्रपने षटकारकों से 
स्वतंत्रपने उत्पन्न होती है। श्लुव में एकाग्न होने पर जो स्व॒ृभावपर्याय; हुई, 
वह, धर्म है। इस पर्थाय की .:कर्तता स्वयं पर्याय है। यहाँ आत्मा को -जो 
पर्याय का कर्ता कहा. है, वहू (द्रव्य व पर्याय को. एक मानकर), अभेद की 
अपेक्षा से क्रथन- है । 
४“प्रनादि श्रज्ञान से तो कर्ता-कर्म की प्रवत्ति है, कर्त्ता-कर्म की. प्रवत्ति 
से बन्च है भशौर उस बन्ध.के निमित्त:से- भ्रज्ञान : है; /इसप्रकार अभ्रनादि 
सन्‍्तान (अ्रवाह) है, इसलिए. उसमें इतरेत्राश्रय दोष भी. नहीं .आता :। 


समयसार गाया ६६-७० ] [ ४१ 


देखो, स्वरूप के भान बिना विकार का स्वामी बनकर जब जीव 
स्वयं विकार करता है, तब नवीन कर्म का बन्ध होता है। जो कम बँघता 
है, वह स्वयं स्वत: अपने कारण से बँंघता है। कर्मरूप से बँधने की 
योग्यतावाले परमाणु स्वयं अपने कारण कर्मरूप से परिणमित होते हैं। 
वहाँ जीव धौर कर्म का एकक्षेत्रावगाह से. रहने मात्र का सम्बन्ध है, किन्तु 
एक दूसरे का कर्तता-कर्मे होनेरूप सम्बन्ध नहीं है । 

इस बन्ध के निमित्त से भ्रज्ञान है भ्रर्थात्‌ इस बन्ध के उदयकाल में 
स्वयं स्वंतन्त्ररूप से नवीन भ्रज्ञान करता है। तब पूर्व कंम का बन्ध 
निमित्त होता है। बृन्ध के कारण अज्ञान नहीं होता; किन्तु जब जीव 
स्वयं अपने :कारण से ही भअ्ज्ञानरूप परिणमन करता है, तब पूर्व के 
कर्मेबन्ध का उदय निमित्त कहा जाता है। बन्ध तो निमित्त है व उपादाच- 


स्वयं की “अपनी अज्ञात पर्याय है-। नये कर्म बन्ध का _निमित्त भ्ज्ञानभाव 
बह पंत हदग पल बाप जी बता इस भ्रशानभाव ताक । इसप्रकार भ्रनादि अनाडि 


प्रवाह है, भ्रतः इसमें इतरेतराश्रय दोष नहीं श्राता । - ; 
४- 'मोहक्षयात्‌' शास्त्रों में तो ऐसा कथन शभ्राता है - इसका 
क्या अ्रभिप्राय है ? 
उंत्तर :- मोहक्षयात भ्र्थात्‌ मोह के सर्वेथा क्षय होने पर सर्वेज्ञपद्र 
प्रगठ होता-है।-परन्तु वहाँ स्व-दोष ही निश्चय से श्रावरण है तथा कर्म का 
निमित्त तो व्यवहार से-अवरण- है... 
तथा जहाँ ऐसा भ्राता है कि दो कारणों से कार्य होता है- एक 
उपादान कारण तथा दूसरा निर्मित्त कारण । वहाँ निमित्त के रूप में 
सहकारी (निमित्तरूप) भी कोई वस्तु है, उसका ज्ञान कराया है; किन्तु 
सहकारी (निमित्त) कारण से उपादान में कार्य होता है-यह- बात 
बिल्कुल नहीं है । राग की उत्पत्ति भ्रात्मा स्वत: श्रपने अज्ञानआव से करता 
है तथा कम का -बन्ध भी स्वत: अपनी ग्रोग्यता से होता है । विकार होने 
स्वयं की योग्यता है; तथा जो कर्म-बन्ध हुभा, बह उसकी स्वयं की. 
योग्यता से हुआ है |. है । विकार के कारण कर्मों को बंघना पड़ा हो -ऐसा के कारण कर्मों को बंघना पड़ा हो - ऐसा 
नहीं है। तथा कम के उदय के कारण विकार हुआ -ऐसा-भी--वहीं-है-4 


सर्वत्र योग्यता ही काय की साक्षात्‌ साधक है।' निमित्त वास्तविक कार 
नहीं है; उपचार से कारण कहा जाता- है-। 


कुइसप्रकार जब तक आत्मा क्रोधादि कर्मों का कर्त्ता होकर4रिणशमित 
होता है, तब तक कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति है भौर तभी तक,क़र्मों का बन्च है। 


>००+-तु>रककआू# >२न्‍नक, 


& समयसार गाया ७१. 
कदासयाः कतू क्मप्रवत्तेनिवृत्तिरितिंचेतु- - 
जदया इमेरा जीवेर अप्पणो झासवारा य तहेव । 
णादं .होदि विसेसंतरं तु तंइंया खा. बंधों से.॥७१॥ 
यदानेन जीवेनात्मन: श्रास्नवास्ां व तथेव। 
ज्ञातं भवति विशेषांतरं तु तवा न बन्धस्तस्थ ॥७१॥ - 
».. इह किल स्वभावसाज्न वस्तु, स्वस्थ भवन तु स्वभाव: | तेन शानस्य 
भवन खल्वात्मा, क्रोधादेभवन क्ोधादिः | श्रथ ज्ञानस्य यद्भवनं तन्न 
क्रोधादेरपि भवन, यतो यथा ज्ञानभवते शान भवदिभांव्यते न तथां 


क्रोधादिरपि; यत्त क्रोधादेभंवन ततन्न ज्ञानस्थापि भवन, यतो यथा फ्रोधादि- 
भवने फक्रोधादयों भवंतो विभाव्यंत्र न तथा -ज्ञानमपि ॥। इत्यात्मन 


अब प्रश्न करता है कि इस कर्त्ा-कर्म की प्रवृत्ति का अभाव कब 
होता है *. इसका उत्तर कहते हैं ;- , १. 

यह जीव ज्यों ही झास्वों का, त्यों हि अपने झात्म का । - 

जाने विशेषांतर तब .ही, बन्धन नहीं, उसको कहा ॥६७१॥॥ 

गायायें: - [ यदा] जब |[श्रनेत जीवेन] यह जीव [आत्मनः ] 
आत्मा का [ तथा एव च] और [ भ्रास़रवाणां | आखस्रवों का [ विशेषांत्तरं ] 


भ्रन्तर और भेद [ज्ञातं भवति| जानता है, [तदा ठु] तब [तस्य] उसे . 


[बन्धः न] बन्ध नहीं होता । 
टीका ४- इस जगत में वस्तु है, वहं (अपने) स्वभावमात्र. ही है 
झौर 'स्व' का भवन (होना) चह स्वभांव है (अर्थात्‌  श्रपना जो होना -- 
परिणमना सो स्वभाव है) ; इसलिये निश्चय से ज्ञान का होना - परिणमना, 
सो आत्मा है और क्रोधादि का होवा - परिणमना,. सो क्रोधादि है । तथा 
ज्ञान का जो होना - परिणमना है, वह क्रोधादि का भी होना - परिणमना 
नहीं है; क्योंकि ज्ञान के होते (परिणमन के) समय-जैसे ज्ञान होता हुआ 
मालूम पड़ता है, उसीप्रकार कोघादिक भी होते हुए मालूम नहीं पड़ते: 
और क्रोधादि का जो होना -परिणमना है; वह ज्ञान का भी होना -- 
परिणमना नहीं है; क्योंकि क्रोधादि, के होते (परिणुमनें के) समय जैसे 


समयसार गाथा ७१ ] [ ४३ 


फ्रोधादीनां व न खल्वेकवस्तुत्वम्‌ ॥ इत्येवमात्मात्मालवयोथिशेषदर्शनेन 
यदा भेद॑ जानाति तदास्पानाविरप्यज्ञानजा तू फर्मप्रवृत्तिनिव्तते, 
तन्निवृत्तावज्ञाननिमित्तं पुद्गलद्रव्यकर्मंबन्धोडपि निवर्तेत ॥ तथा सति 
ज्ञानमात्रादेव बन्धनिरोधः सिध्येत्‌ । 


क्रोधादिक होते. हुए मालूम पड़ते हैं, वैसे ज्ञान भी होता हुआ मालूम नहीं 
पड़ता । इसप्रकार क्रोधादि भ्रौर श्रात्मा का निश्चय से एकवस्तुत्व नहीं है । 

इसप्रकार आत्मा और श्रास्नवों का विशेष (भ्रन्तर).देखने से जब 
यह आत्मा उनका भेद (भिन्नता) जानता है, तब इस शभ्रात्मा के भ्रनादि 
होने पर भी अज्ञान से उत्पन्न हुई (पर में) कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति निवृत्त 
होती है; उसकी निवृत्ति होने पर भ्ज्ञान के निमित्त से होता हुआ पौद्ूगलिक 
द्रव्यकर्म का बन्ध भी निवृत्त होता हैं - ऐसा होने पर ज्ञानमात्र से, ही बन्ध 
का निरोघ सिद्ध होता है । 

भावाथे :- क्रोधादिक और ज्ञान भिन्न-भिन्न वस्तुएं हैं; न तो ज्ञान 
में क्रोधादि है भौर न क्रोधादि में ज्ञान है - ऐसा उनका भेद-ज्ञान हो, तब 
उनका एकत्वरूप का भ्रज्ञान नाश होता है और भ्रश्ञान के नाश हो जाने से 
कर्मबन्ध भी नहीं होता । इसप्रकार ज्ञान से ही बन्च का निरोष होता है।_ 

गाथा ७१ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 

इस जगत में स्वभावमात्र ही वस्तु है भौर 'स्व' का भवन (होना) 
ही स्वभाव है; इसलिए निश्चय से ज्ञान का होना - परिणमना सो प्रात्मा 
है और क्रोधादिक का होना - परिणमना सो क्रोधादि है । 

देखो ! यह वस्तु की व्याख्या है। वस्तु स्वभावमात्र ही है श्रर्थात्‌ 
जितना स्वभाव है, उतनी ही वस्तु (भात्मा) है। जितना विकार है, वह 
परमार्थ वस्तु (भात्मा) नहीं है । अहह्य ! जिस भाव से तीर्थकर था 
सूर्वाधिसिद्धि का पद मिले, वह भाव भी आत्मा नहीं है - ऐसा कहते हैं।_ 

«“धव' का भवन स्वभाव है। स्व का होना - परिणमना ही स्वभाव 

है-यह सिद्धान्त है। इसलिए निश्चय से ज्ञान का होना-परिणमना 
ही भात्मा है। भ्रहाहा ! विश्चय से ज्ञान का होना श्र्थात्‌ जैसा ज्ञानस्वभाव 
है, वैसा ही परिणमन करना आत्मा है। सम्यग्दशेनपने, सम्यम्ज्ञानपने, 
सम्यक्चारित्रपने व अ्रतीन्द्रिय-आ्ानन्दपने परिणमना आत्मा का स्वभाव है। 

प्रश्न :- नियमसार के शुद्धभाव अ्रधिकार की गाथा रे८ में तो ऐसा 
कहा है कि जो त्रिकाली ध्रुव चैतन्यस्वभावमय वस्तु है, वह भ्रात्मा है। 
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वहाँ संवर, 'निर्जेरा तथा मोक्ष. की पर्याय को हेय कहकर येः शुद्धपर्यायें 
भी आत्मा: नहीं है - ऐसा कह्य है ।.भ्रतः यह क़थन किस श्रपेक्षा से है ? .. 

. उत्तर :+- भाई ! वहाँ अपेक्षा जुदी है। वहाँ तो ध्यान.का .ध्येय, . 
तथा सम्यग्दशेन का विषय त्रिकाली शुद्ध स्वभाव, शुद्ध चेतन्यमय वस्तु 
बतलाने का प्रयोजन है। एक त्रिकाली शुद्धवस्तु, अ्रविनाशी भ्रात्मा के 
श्राश्नय से ही सम्यग्दर्शन आदि 'धर्म प्रगट होते हैं। इसलिए वहाँ मात्र 
उसे ही उपादेय कहा है। पर्याय तो 'प्रतिक्षण-विवंशशीक-है तथा उसके , 
भ्राश्रय से सम्यग्दशेन नहीं होता, बल्कि विकल्प ही ' होते हैं - इसकारण 
संवर, नि्जेरा तथा मोक्ष की पर्यायों को भी हेय कहा: है । त्रिकाली श्रुवद्वव्य 
में शामिल .न होने से निर्मेलपर्याय भी आत्मा नहीं है -ऐसां-कहा है। 

. यहाँ तो कर्त्ता का कर्मे बतलाने की श्रपेंक्षा है; .इंसलिए कहते हैं कि 
जो रागरूप परिणमन नहीं करके स्वेभावरूप - ज्ञानंरूप परिंणमन करे, 
वह झात्मा है। जो रागरूप परिणमतन करे, वह आत्मा नहीं । श्रात्मा तो 
शुद्ध ज्ञानानन्दस्वभावी वस्तु है, इसलिए निर्मेल ज्ञान-भ्रानन्‍्दरूप.परिणमन 
करनेवाला ही भात्मा है। आत्मा के स्वभांव के . भ्रनुरुप परिणमन.को 
यहाँ' आत्मा कहा है। जेसी शुद्धचंतन्‍्यमय वस्तु: है, .वेसा: ही (शुद्ध- 
चेतन्यमय) परिणमन होना, कर्त्ता का कर्म है- यहाँ यह बात है। .. .' 

अज्ञानी ऐसा मानता है कि दया,. दान, व्रत श्ादि शुभरागरूप 
विकारी पर्यायें मेरे कर्म तथा मैं उनका कर्ता हूँ; किन्तु ज्ञानी कहते हैं कि 
ज्ञानस्वभाव के लक्ष्य से जो निर्मल ज्ञानरूप परिणुमन हुंआं, वह मेरा कर्म 
है तथा पर के लक्ष्य से जो राग होता है, वह मेरा कर्म नहीं है । भाई ! यह 
वीतरागमार्ग बहुत सूक्ष्म है ! लोगों ने बाह्य क्रियाकांण्ड को ही धर्म मान 
रखा है। उनमें कुछ लोगों को तो ऐसा लंगता है कि इसप्रकार कहने से 
तो व्यवहार का लोपं हो जाएगा, ' परन्तु यहाँ तो. 'झाचायें भगवान स्पष्ट 
कहते हैं कि रागभाव तेरे स्वरूप में - नहीं. है. श्नौरं उसको? तू अपना ' के 
(कार्य) माने, तो यह तेरा भ्रेज्ञान है । 

ज्ञान का होना - परिणमना श्रात्मा है' तथा क्रोधादिक का होना - 
परिणमना क्रोधादि है। स्वभाव को भूलकर पुण्य-पाप के विकारीभावरूप 


होना विकार है, आत्मा .नहीं।. शुभरागरूप परिरंमना' स्वभाव के प्रति 


विरोधीभाव होने से क्रोध है - ऐसे क्रोधरूप परिणुमित भ्रात्मा, भ्रात्मा नहीं 
भनात्मा है। धर्म की बात में व जगत की बातों में बहुत अंन्तर हैः। जगत 
माने या न माने, बात तो यही सत्य ,'है।, जगत तो अनादि से ही उल्टे 
रास्ते पर है, भ्रतः. उसकी क्या बात करें ? 
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' “तथा ज्ञान का जो होना-परिणमना है, सो क्रोधादि का भी 
होना - परिणमना नहीं है; क्योंकि ज्ञान होते (परिरामन के) समय जैसे 
ज्ञान होता हुआ ' मालूम पड़ता है, उसीप्रकार क्रोधादि होते हुए मालूम 
नहीं पड़ते ।” ु 5 

ज्ञानस्वभावी भगवान आत्मा जिससमय ज्ञानरूप परिणमता है, 
उसीसमय विकाररूप नहीं परिणमता । श्रह्महा ! जिसको शुद्धचैतन्य- 
स्वभाव की ओर भुकने से चैतन्य की रुचिपूर्वक अ्रन्तर-परिणमन हुआझा, 
उसको रागादि व क्रोधादि की रुचि नहीं है। एक स्थान में हो तलवारें _ 
नहीं-रह सकती । धर्मी जीव जब ज्ञानस्वभाव में प्रेमपूर्वक (रुचिपूवंक) 
प्रिणमेन करता है, उसीसमय राग में भी वैसी रुचिपूर्वक- प्रेमपुर्वक 
परिणमन करे - ऐसा बिल्कुल भी सम्भव नहीं है । 


स्वृभावरूप से परिशमन होना -- यह ज्ञानी का कर्म है तथा रागरूप 
पूरिणमन होना - यह भ्रश्ञानी का कर्म है.। पर का कुछ करना-धरना तो- 
झुत्मा के -स्वभ्पव-में-ही-चहीं-है---भाई ७ झ क है ई || घूम का _तत्त्त बहुत-यूक्ष्म है ।_ कक 


विकल्‍प के इन्द्र छूटकर स्वभाव के झाश्रय से निविकल्प निविकारी ज्ञान का 
परिणमन होना ही धम्मं है। अहाहा ! जब तीन कषाय का प्रभाव होकर 
भ्रात्मा में झतीन्द्रिय आनन्द की लहर उठती है, तब बाहर में सहज नर्तदशा - 
भुनिदशा होती है । आन्दर में कषाय से तर्त और-बाहर-में वस्त्र से नरत - 
ऐसे शुद्धचेतन्य के भानन्द में भूलती हुई मुनिदशा कोई-अनौकिक चीज है । 

अ्रूपी आत्मा का चैतन्यस्वभाव अतिसूक्ष्म है। दया, दान, ब्रत, 
भक्ति आदि शुभराग् के परिणाम को पुण्य-पाप अधिकार में स्थूल कहा 
है। जो, भपने सूक्ष्मस्कभाव से परिणमन करता है, उसे आत्मा कद्दते 
हैं; तथा जो राग-द्वेष के स्थूल विकारपने परिणमे, उसे आत्मा नहीं, 
अनात्मा कहते हैं। यहाँ कद्ठते हैं कि.जो चैतन्यस्वभाव से - झात्मभांव से 
परिणमन करता है, वही साथ ही साथ रागादि भनात्ममाव से भी 
परिणमन करे - ऐसा नहीं होता । जे 

प्रश्न :- ज्ञानी के भी रागादि तो होते हैं न ? ॥ 

, ७:उत्तर :- हाँ, साघकदंशा में. ज्ञानी को राग होता है, परन्तु ज्ञानी 
के ज्ञानलूप परिणमते हुए वह राग शानरूप परिशमन से भिन्न रह 
जाता है। जो राग होता हैं, उसे ज्ञानी जानता हुआ प्रवत्तेता है, उसका 
कर्त्ता नहीं बनता भर्थात्‌ ज्ञानी राग का ज्ञाता-दृष्टा रहकर मात्र उसे 
जानता ही है, उससे तन्‍्मय नहीं होता, ज्ञानी को है: 248 की रुचि नहीं 
है, तंथा उसका स्वामित्व एवं कर्तृत्व भी नहीं है। ४ | 
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जो.ज्ञान का परिणमन है, वही क्रोधादिक का परिणमन-नहीं है; 

क्योंकि ज्ञान के होने पर जैसे ज्ञान होता हुआ मालूम पड़ता है, उसीप्रकार 
क्रोधादि भी. होते हुये- मालूम नहीं पड़ते । श्रह्मंहा ! ज्ञानानन्द स्वभावी 
त्रिकाली ध्रुव वस्तु झ्ात्मा जब ज्ञान व श्रानन्दस्वभांव से निर्मेल परिणमन 
करती हुई भासित होती है, उससमय वह रागरूप या क्रोधादिरूप 
परिणमन करती हुई भासित नहीं होती । जब तक परिपूर्ण वीतरागत्ता 
तु हो, तब तक ज्ञानी को राग आता अवश्य है; परन्तु वह ऐसा मानता है 
कि'मैं राग को जानता हुआ परिणमता हूँ, रागरूप नहीं परिणमता | 


यह सुनकर कोई कहे कि ये सब तो निश्चय की बातें है; परन्तु भाई! 
यह क्‍यों नहीं सोचते कि निश्चय की बात ही सत्य है | जैनतत्त्व मीसांसा _ 


में पण्डित फूलचन्दजी-सिद्धाव्तशास्त्री'ने "लिखा है कि - अपने स्वभाव. की _ 
पुष्टि करना ही निश्त्रय है |... 


भाई ! यह बात बहुत घीर॑ज से समभंने लायक है। पहले ऐसा 
सिद्ध किया है कि शभ्रात्मा स्वभावमात्र वस्तु है। प्रभु! तू स्वभावमात्र 
वस्तु है, चेतन्यमात्र वस्तु है, राग व पुण्य-पाप तू नहीं है। भ्रह्महा ! ऐसी 
चेतन्यस्वभावमय भ्रात्मवस्तु को .दृष्टि में लेने पर जो 'चेतन्यस्वभावरूप 
परिणमन होता है, वह घम्म है। तथा उसंसमय धर्मी जीव'को जेसा चेतन्य 
का परिणमन होता हुआ मालूम पड़ता है, वेसा रांग का' परिणमन होता 
हुआ मालूम नहीं पड़ता । भाई ! बात बहुत सूक्ष्म है। कहते हैं कि दो 
क्रियायें एक साथ नहीं हो सकतीं । ' 

अहाहा ! जब राग से भिन्न पड़कर श्ात्मा ज्ञानस्वभावरूप परिणमन 
करता है, तब ज्ञानी को ऐसा प्रतिभासित होता है कि 'मैं कर्ता हूँ तथा ज्ञान 
वें आनन्द की पर्याय मेरा कर्म है ।” “मैं राग का कर्ता और राग-पर्याय 
मेरा कर्म' -ऐसा प्रतिभासित नहीं होता। प्रंहो ! धर्म के स्तंम्भ दिगम्बरं 
सनन्‍्तों ने गजब की बातें की हैं। धर्म के स्वरूप की ऐसी बात अन्यत्र 
कहीं नहीं है । 

. श्रत्र कहते हैं कि क्रोधादि का होना > परिणमना सो ज्ञान का होना - 
परिरंमना नहीं है! क्‍योंकि क्रोधांदि होने के (परिणमने के) समय॑ जैसे 
ऋ्रोधादिक होते हुए मालूम पड़ते हैं, वेसे ज्ञान होता हुआ मालूम नहीं पड़ता । 

... जीव जब क्रोधादि. कषाय की रुचिरूप परिणमन करता है, ।. 
चंतन्यस्वभावरूप - ज्ञानरूप परिणमन करे, ऐसा नहीं हो सकता । ह 


देखो ! कर्त्ा-कर्म सिद्ध करना है नः! झतः यहाँ दो बातें कहीं हूँ | । 
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१. जिसको चेतन्यस्वभावमय शुद्ध भात्मा की दृष्टि हुई है, उस 
ज्ञानी जीव को स्वयं ज्ञान, आनन्द व शान्तिरूप परिणमन का प्रतिभास है 
तथा राग, झाकुलता एवं अ्रशान्तिरूप परिणमन का प्रतिभास नहीं होता । 


..._ २. स्वभाव के भान बिना जब शभज्ञानी जीव क्रोधादि कषाय की - 
राग की रुचिरूप परिणमन करता है, तब क्रोधादिकषायरूप हुआ मालूम 
पड़ता है; ज्ञानरूप - शुद्धरूप परिणमन करता हुआ मालूम नहीं पड़ता । 

यहाँ तो चेतन्यस्वभाव तथा कम विभाव - इन दोनों को भिन्न किया 
है। पर्याय से जिसकी दृष्टि उठ गई है तथा द्रव्य स्वभाव पर जिसकी दृष्ठि 
केन्द्रित हो गई है, उस जीव का ज्ञान व आनन्द ही कर्म है भौर वह ज्ञान व 
झानन्द का ही कर्ता है। वास्तव में तो पर्याय ही स्वयं कर्त्ता तथा पर्याय 
ही स्वयं कर्म है। ४७ नयों के श्रधिकार में जो ऐसा कहा है कि राग मेरा 
परिणामन है - ऐसा ज्ञानी जानता है, वहाँ ज्ञानी राग में मिल कर - एकत्व 
करके नहीं जानता, किन्तु राग से भिन्न रहकर जानता है। यहाँ यह कहते 
हैं कि जिनको भगवान पूर्सानन्दस्वरूप आत्मा का भान हुभा है, उन्हें ज्ञान 
व शान्ति का ही वेदन है। जो त्रत, तप, भक्ति, पूजा इत्यादि शुभराग 
में धर्म मानते हैं तथा जिनको राग की रुचि है-ऐसे मिथ्यादृष्टि जीव 
स्वयं रागरूप परिणमित होते हुये राग का ही वेदन करते हैं, ज्ञान का 
नहीं । - दोनों जगह श्रपेक्षा जुदी-जुदी है । 

.. प्रश्न $- तो कया ज्ञानी को राग का परिणमन है ही नहीं ? 

: 'अत्तर:- भाई ! ऐसा नहीं है। पर्याय में जब तक पुरुषार्थ की 
मन्दता है, तव तक ज्ञानी को भी (यथासम्भव) राग का परिणमन है, 
किन्तु ज्ञानी मात्र उसे जानते हैं। व्यवहार जानने योग्य प्रयोजनवान है - 
ऐसा १२वीं गाथा में कहा है न? पश्र्थात्‌ श्रशुद्धता के अंश राग को वह 
. जानता है; उसे जानता हुआ परिणमन करता है, करता हुआ नहीं। भाई ! 
यहाँ कहते हैं कि स्वभाव की रुचि के परिणमन के समय विकार की रुचि 
का परिणमन तथा विकार की रुचि के परिणमन के समय स्वभाव की 
रुचि का परिमणन - इसप्रकार एक समय में एक साथ दो कार्य( परिणाम) 
नहीं हो सकते । यह बात तो त्रिलोकीनाथ सर्वेज्ञ परमेश्वर की दिव्यध्वनि 
में श्रायी है, तथा उसे ही सन्‍्तों ने स्वयं अनुभव करके जगत के समक्ष 
स्पष्ठता से प्रगट किया है | 


ज्ञानी को राग से भिन्न होने पर जब भेदज्ञान हुआ, सम्यग्दशेन व 
सम्यग्ज्ञान हुआ) तब उसे ऐसा भासित होता है कि मैं शुद्धघने परिणमन 


५ कि 
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करता हैं । वहाँ अ्रशुद्धपरिणमन भी है, किन्तु वह वहाँ ((द्रव्यदुष्टि की 
प्रधघानता में) गौण है. 'भेदज्ञान के अभ्रभाव में जहाँ भ्रकेला श्रशुद्धतांरूप 
परिणमन भासित होता है, वहाँ.मिथ्यादृष्टि को आत्मा शुद्धरूप से भासित 
ही नहीं होता । 'मैं पर की दया पालता हूँ --ऐसे कर्त्तापने के भावभासन में 
'मैं शुद्ध चेतन्‍्यघन ज्ञातारूप परिणमन करता हूँ - ऐसा भावभासन, होना 
सम्भव ही नहीं है। ज्ञाताभाव के साथ कर्ता नहीं तथा. कर्त्ताभाव के साथ 
ज्ञाता नहीं । शभ्रहो ! दिगम्बर सन्तों ने कोई भ्रलौकिक मार्ग बताया है। 
इसप्रकार क्रोधादि और आत्मा के निश्चय से एकवस्तुपना नहीं है ।* आत्मा 
का स्वभाव शुद्ध चेतन्‍्य है तथा क्रोधादि' आखव आत्मा से विरुद्ध स्वभांव- . 
वाले हैं। इसकारण आत्मा का स्वभाव तथा क्रोधादि विभाव - ये दोनों 
एक वस्तु नहीं हैं। क्रोधादिभाव तो आत्मा के स्वभाव का श्रनादर व 
अ्रुचि होने पर हुए हैं। इसकारण आत्मा व क्रोधादिभाव एक नहीं हैं।...* 

भ्रहाहा ! भात्मा वस्तु शुद्धचिद्षन अंतीन्द्रिय-भानन्द के! पिण्ड 
प्रभु है। जिसको इसकी श्रन्तदृष्टि हुई, उसे तों श्रात्मा शानरूप, निराकुल 
झ्रानन्दरूप परिणमित हुआ. भांसित होता है; परन्तु क्रोधादि विकार के 
प्रेम में फंसकर जो पूर्यायबुंद्धि जीव विकाररूप से. परिणमित होता है, 
शुद्धचेतन्‍्य का ज्ञातापने परिशमन भासित नहीं- होता - ज्ञातापने परिंणमन 
नहीं होता । भ्रहाहां ! कोई दुद्धंर तप करे, मौन घारण करे, था छह काय 
के जीवों की रक्षा करे; फिर भी यदि उसे राग की - क्रीधादि की रुचि 
है तो उसे चेतन्य का शुद्ध ज्ञातापनें से परिणंमन भासिंत नहीं होता, ज्ञातापने 
से.परिणमन नहीं होता । “भाई ! जिसको परलंक्ष्यी क्योपशमविशेष की 
अधिकता (गौरव) भासित होती है, उसे भी विकारी:परिणमन ही भासित 
होता .है। थरसत्तावलम्बी ज्ञान.के. प्रेम में उसे चेतन्यस्वभांव के . प्रति 
अनादर ही रहता है ।:उसे चैतन्यस्वरूपी: आत्मा:तथा.:उसकेः निर्मल 
ज्ञानपरिणमन की.ख़बर ही नहीं है'):::- 7, - ., ४७६ (६५ नूके 
लोगों को यह निश्चयःकी बांत कठिन लगती है, 'एकान्तःहो गया! 
ऐसा होहल्ला करते हैं, परन्तु भाई- ! यह एकास्त: नहीं, सम्यक्‌-एंकान्त है। 
बापू! वीतराग्रधर्म की बात जरा घैये रखकंर सुंनेने जैसी-है। समझने जैसी 
है। धर्म बाहर की पण्डिताई का विषय नहीं है, यहं तो श्रन्तर की चींज है; . 
अनुभव की वस्तु है। -६& 

कहा भी है कि वस्तु का स्वभाव धर्म है। वस्तु के स्वभाव शुद्ध ज्ञान, 
व झानल्दमय हैं । यही इसका त्रिकाली .घर्में. है।: उस त्रिकालीः“वस्तु को 


.... जैव में लेकर निर्मल ज्ञान.व आनन्दरूप परिरर्मित होना अगट घर्म है। 
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त्रिकाली का भ्रनादर करके दया, दान, ब्रत, आदि पुण्यभाव के प्रेम में झटक 
कर विकाररूप से परिशमन करना - स्वभावविरुद्ध होने से भ्रघमम है । 


भ्रन्तर में चेतन्यमृत्ति आनन्द का नाथ भगवान भात्मा विराजमान 
है। जिसको इसका स्वपने भ्रस्तित्व भासित नहीं हुआ, उसने भ्रन्यत्र कहीं 
न कहीं तो स्वपने अ्रस्तित्व माना ही है न ? उसने पर्याय में हुये ऋषादि 
कषायरूप विकार में स्वरूप का श्रस्तित्व स्वीकार कर लिया है भ्र्थात्‌ 
वह स्वभाव को भूलकर क्रोधादि कषायरूप विभाव-स्वभावपने परिशमित 
होता है । यही विभाव-परिणमन भ्रधर्म है। । हि 

वत्तमानकाल के लोग बड़े भाग्यशाली हैं कि उन्हें इस काल में ऐसी 
बात सुनने को मिल गई है। प्रभु ! यह तो सर्वेज्ञ-वीतराग की वाणी है - 
ऐसा सुनकर भ्रन्तर में निर्णय करोगे तो निहाल हो जाझोगे | श्रभी आधा 
घण्टे के बाद (सायंकालीन प्रवचन के बाद) मन्दिरजी में भक्ति होगी, किन्तु 
यहाँ कहते हैं कि भगवान की भक्ति का भाव राग है। “मैं इस रागरूप हूँ 
- ऐसा भासित होना श्रधर्म है । ' रे 

प्रश्न :- 'समकिती निराखत्रव है, उसे राग नहीं होता' - ऐसा कथन 
शास्त्र में श्राता है न? उसका क्‍या श्रभिप्राय है ? 

उत्तर :- हाँ, ऐसा कथन आता है; किन्तु उसकी क्या श्रपेक्षा है“- 
यह जानना जरूरी है । दृष्टि के विषयरूप त्रिकाली शुद्धस्वरूप में राग नहीं 
है - इस अ्रपेक्षा से ज्ञानी को राग नहीं है, ऐसा कहा है । यदि ज्ञान की 
झ्पेक्षा से देखें तो दसवें गुणस्थान में भी ज्ञानी को सूक्ष्म लोभ का परिणाम 
है, ज्ञानी की साधक दशा में ज्ञानधारा व कर्मंघारा - दोनों धारायें एकसाथ 
रहती हैं। जबकि श्रज्ञानी को भ्रकेली कर्मेघारा - राग' की.' रुचिरूप 
मिथ्यात्वघारा ही रहती है । कु 

ज्ञानी को भ्रकेली ज्ञानधारा है, परन्तु साथ में जो स्वभाव से विरुद्ध 
रागघारा है ; उसे ज्ञानी ज्ञान का ज्ञेय बना लेता है। जितनी रागधारा 
है, उतना दुःख है, बन्धन है - ऐसा ज्ञानी जानता है। सम्यग्द्ष्टि विषय के 
राग में अटका हो तो भी राग का ज्ञायक ही रहता है। भ्र्थात्‌ “मैं राग से 
भिन्न ज्ञानस्वरूप ही हूँ - इसप्रकार ज्ञानरूप से ही परिणमन करता है। 
ज्ञानी दोनों को भिन्न-भिन्न करके शञानरूप से परिणमता है | 

- अ्रहाहा.! भगवात शआ्रात्मा भन्दर में श्रानन्द का धाम है|: उसकी 

एकसमय की ज्ञानपर्याय में सम्पूर्ण श्रुव भगवान भासित होता है,: इसकी 
एक़समय की श्रद्धा की पर्याय,में पूर्णानन्‍द,का नाथ अतीति में-झाता है“ 
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इसका नाम धर्म है। ऐसे धर्मेरूप ज्ञान का. होवा - परिणमना 'मोक्षमार्गे 
है; परन्तु जिसको अपने ध्रुव चेतन्यस्वभाव का भान नहीं है, वह वत्तेमान . : 
राग की रुचि में अठक जाता है तथा ऋइत्रिस राग का .अनुभव करनेवाला 
क्रोधादि की ही क्रिया करनेवाला है, वह स्वभाव के भ्रभावरूप विभाव की 
ही क्रिया करनेवाला है - वह संसार में ही रखड़नेवाला है । दिगम्बर सन्‍्तों 
ने जगत की टीका-टिप्पणी की परवाह किये बिना ही यह नग्न. (स्पष्ट) 
सत्य जाहिर कर दिया है । कोई माने या न माने'- इसके लिए सब स्वतत्त ' 
हैं, किन्तु वस्तुस्वरूप तो ऐसा ही है । मं 

इसप्रकार निश्चय से आत्मा व क्रोधादि एक वस्तु नहीं है। भाई ! 
यदि दोनों एकवस्तु हों तो भेदज्ञान होने पर भिन्न कैसे हो सकेंगे ! परन्तु 
यह सुक्ष्म बात लोगों को बैठती नहीं है, जमती नहीं है । इसकारण बाहर के 
व्यवहार (तन्नरत, तप आदि) में चढ़ जाते हैं, उलभ जाते हैं और ऐसा मान 
लेते हैं कि इसी से लाभ (धर्म) होगा, परन्तु भाई ! इस बाहरी 
भ्राचरणादि से तो कुछ भी धर्म नहीं होगा । 


लोग कहते हैं कि आप जिसके माथे पर लकड़ी फैर देते हैं, वे पैसे 
वाले हो जाते हैं पर यह वात बिलकुल भूठ है, क्योंकि हम किसी पर लकड़ी ._' 
फेरते नहीं, लकड़ी किसी पर फिरती नहीं, और लकड़ी के फिरने से किंसी 
का कुछ होता नहीं । 

यह परमसत्य बात बाहर भ्राई है। जो सत्समागम करके महीने-दो 
महीने ध्यान से सुनते हैं, उनके उससमय शुभभाव से कुछ पुण्य बंधता हो 
आर उसके फलस्वरूप वाह्य-सामग्री दिखती हो, सो सामग्री का झाना या 
नहीं श्राना पृण्य-पाप के आधघीन है । शुभभाव, पुण्य तथा बाह्य-सामग्री सब - 
अपने-अपने कारण होते हैं, किसी अन्य के कारण नहीं॥ ' « 


अब कहते हैं कि-“इसप्रकार आत्मा और. आख्वों का विशेष 
(अन्तर) देखने से जब यह आ्रात्मा उनका भेद (भिन्नता) जानता है, तब 
इस आत्मा के श्रनादि होने पर भी श्रज्ञान से उत्पन्न हुई - ऐसी कर्त्ता-क्मे: 
की प्रवत्ति से निवत्ति होती है। 


देखो ! यद्यपि जीव को कर्त्ा-कर्म की प्रवत्ति श्रनादि से है, तथापि 
वह अनादिपता प्रवाहरूप से -सन्‍्तानक्रम से है, श्रत: मिट सकती है। 
तथा वह अज्ञान के कारण . उत्पन्न हुई है, स्वभाव से नहीं; अतः चैतन्य- 
स्वभाव के ज्ञान द्वारा-मिट सकती है। 'मैं राग का कर्त्ता व रांग मेरा कर्म 
ऐसी भनादि. भ्रज्ञान से उत्पन्न हुई कर्त्ता-कर्मे की अवृत्ति भेदज्ञान होने पर 


समंबसार गाथा ७१ ] [५१ 
समाप्त हो जाती है। ज्ञान में क्रोधादि नहीं है तथा कोधादि में ज्ञान नहीं 
है - ऐसा दोनों में स्वभावभेद व वस्तुभेद जानकर ज्योंही श्रन्तद्‌ं ष्टि 
सहित भेदज्ञान हुआ, त्योंही भ्रज्ञान से उत्पन्न हुई कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्ति से 
जीव निवृत्त हो जाता है। 

संवर-अ्रधिकार में १३१वें कलश में आता है कि :- 


धनेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा: ये किल केचन। 
प्रस्येवामावतों वद्धा: बढ़ा: ये किल केचन ॥१३ १॥४ 
आज तक जितने भी जीव सिद्ध हुए हैं, वे सब भेदविज्ञान से ही सिद्ध 
हुए हैं। तथा जितने जीव दंधें हैं, वे सब भेदविज्ञान के भ्रभाव से ही बे 
हैं। जीव का अज्ञान अनादि से है, उसी के कारण कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति है। 
भेदविज्ञान होने पर वह कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति निवृत्त हो जाती है। उसकी 
निवृत्ति होने पर भज्ञान के निमित्त से होता हुआ पौद्गलिक द्रव्यकर्म का 
बन्‍्ध भी निव॑ त्त होता है - ऐसा होने पर ज्ञानमात्र से ही वन्ध का निषेध 
सिद्ध होता है ।” 
श्राचार्य कहते हैं कि जब क्रोध तथा श्रात्मा का भेदविज्ञान हो 
जाता है, तव उनके एकत्वरूप अज्ञान का अभाव हो जाता है एवं नया 
कर्म भी नहीं बेंधता । इसप्रकार ज्ञानमात्र से ही वन्ध का निषेध सिद्ध होता 
है। यहाँ ज्ञान का श्रर्थ केवल वाहर का जानपना चहीं समझना, बल्कि 
राग से भिन्न होकर स्वभाव की प्रतीति, उसी का ज्ञान, उसी में रमराता - 
ऐसी क्रिया समभना । .इसी से वन्‍्च का निरोध होता है, अर्थात्‌ नवीन 
कर्मवन्ध नहीं होता । 


गाथा ७१ के भावार्थ पर प्रवचन 


ऋषघादि व ज्ञान भिन्न-भिन्न वस्तुएँ हैं, ज्ञान में ्रोधादि नहीं हैं । 
देखो, संवर अधिकार में आता है कि स्वभाव व विभाव - दोनों भिन्न-भिन्न 
वस्तुएँ हैँ। विभाव की उत्पत्ति का आधार आत्मा नहीं है। अहाहा ! 
चिदानन्दधनस्वरूप भगवान आत्मा का भान होने पर उसमें ऋक्रोघादि नहीं 
झ्राते, तथा क्रोधादि के परिणाम में ज्ञान नहीं है-इसप्रकार ज्ञान द 
क्रोधादि भिन्न हैं- ऐसा भेदज्ञान हुआ, तब उसके एकपने का -- एकत्व का 
झज्ञान मिट जाता है। श्र॒नादि से जीव को दया, दान, ब्नत, तप आदि 
शुभ-भाव तथा शुद्ध चेतन्यस्वभाव भगवान-इच दोनों में एकपनेलप - 
एकत्वरूप अज्ञान है। भेदज्ञान होने पर यह अद्यान मिट जाता है। झज्ञात 
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मिट जाने से नवीत्त कर्म का वन्ध नहीं होता । इसप्रकार ज्ञानमात्र से' ही 
बन्ध का निषेध सिद्ध होता-है- ै 


जब हम स्थानकवासी सम्प्रदाय में थे, तव हमारे गुरु श्री हीराचन्दजी 
महाराज बहुत सरल, भद्रपरिण्यामी व सज्जन थे । हमें उनके लिए कभी- 
कभी ऐसा विचार झाता था कि ऐसी वात उन्हें सुनने को भी कभी नहीं मिली 
लेकिन यह वात तो उससमय हमने भी नहीं सुनी थी। बस, छह काय. 
के जीवों की दया पालना, व्रत, तप आदि वाहरी क्रियाएँ करना -- यहीं तक 
घर्मं सीमित था। भाई ! वीतरागमार्ग लौकिकजनों की मान्यताओं से 
सर्वथा भिन्न है। राग की क्रिया धर्म नहीं, किन्तु अन्तर के अनुभव की 
क्रिया ही वास्तविक धर्म है। अहा ! यह वात जिसके हृदय में बेठे, वह . 
सत्यमार्ग को प्राप्त कर आत्मा का कल्याण कर लेगा । .. 


>सीफीफीजि ्िडरकीपीपिगिलपीफिसिीखििल्‍ पल फयी)७८0क जी हुए पलपल चिट डीजि्फीपिकीपिलपिलीपिती ी हपजरिली पिए स्िलल्‍पिकीफरिम्पि( रितिक 


कि 
ग्राप करतार भयौ आतम धरम कौ 
प्रथम श्रग्यानी जीव कहै में सदीव एक, ह 
दूसरो नझौर मैं ही करता करम कौ। 
; अन्तर विवेक आयौ भ्रापा-पर भेद पायौ, 
भयौ बोध गयौ मिटि भारत" भरम कौ ॥॥ 
| भासे छहाँ दरव के.गुन परजाय सब 
सासे दुख लुख्यों मुख पूरन परम" को। 
| करम कौ करतार मान्यो पुद्गलपिण्ड 
झाप करतार भयौं आतम घरम कौर | 
; - पं० ववारसीदासजी; समयसार नाटक, कर्त्ता-कर्म-क्रिया द्वार 
; १. युद्ध, २.-पर॒मात्मा “ 
के 
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कब हे 


ससयसार गाथा ७२. 


कर्य ज्ञानमात्रादेव बन्धनिरोध इति चेतू - 


णादएर आसवारां श्रसुचित्त व विवरीयभाव॑ च । 

दुकक्‍्खस्स कारण ति य तदो रिर्यात्त कुगदि जीवो ।(७२॥ 

ज्ञात्वा भ्राज़वाणामशुचित्व॑ च विपरीतभावष॑ च। 

दुःखस्य फारणानीति च ततो निर्चात्ति करोति जीवः ॥७श॥। 

जले जंबालवत्कलुषत्वेनोपलम्यमानत्वादशुचयः . खल्वास्रवाः, 
भगवातात्मा तु नित्यमेवातिनिर्मेलचिन्मात्रत्वेनोपलंभकत्वाद॑त्यन्तं शुचिरेव । 
जड़स्वभावत्वे सति परचेत्यत्वादन्यस्वभावा: लल्वास्रवा:, भगवानात्सा तु 
नित्यमेव विज्ञानधनस्वभावत्वे सति स्वयं चेतकत्वादनन्यस्वभ्ाव एवं । 


अब पूछता है कि ज्ञानमात्र से ही बन्ध का निरोघध कैसे होता है 
उसका उत्तर कहते हैं :-- 
धशुचिपना, विपरीतता ये श्राज़वों का जान के। 
पर दुःखकारण जानके, इनसे निवर्तेन जीव करे ॥७२॥ 
गाथा :- [भालवाणाम्‌ | भ्रात़्नवों की [अभ्रशुत्तित्वं च| श्रशुचिता 
और [ विपरीतमावं च| विपरीतता तथा [दुःखस्यथ कारणानि इति] वे 
दुःख के कारण हैं - ऐसा | ज्ञात्वा] जानकर [ जीव; ] जीव [ ततः निर्व॒त्ति ] 
उनसे निवृत्ति [करोति] करता है। 
टीका :- जल में सेवाल (काई) है, सो मल या मैल है; उस सेवाल 
की भाँति आस्धवव मलरूप या मैलरूप अश्रनुभव में आते हैं; इसलिये वे श्रशुचि 
हैं - पवित्र हैं और भगवान आत्मा तो सदा ही अतिनिर्मेल चैतन्यमात्र 
स्वभावरूप से ज्ञायक है, इसलिये शभ्रत्यन्त शुचि ही है-पवित्र ही है - 
उज्वल ही है। झआखवों के जड़स्वभावत्व होने से वे दूसरे के द्वारा जानने 
योग्य हैं, (क्योंकि जो जड़ हो, वह भपने को तथा पर को नहीं जानता; 
उसे दूसरा ही जानता है) इसलिये वे चैतन्य से भ्रन्य स्वभाववाले हैं और 
भगवान आत्मा तो अपने को सदा विज्ञानघनस्वभावपना होने से स्वयं ही 
चेतक (ज्ञाता) है, (स्वयं को और पर को जानता है) इसलिये वह चैतन्य से 
अनन्य स्वभाववाला ही है (अर्थात्‌ चैतन्य से अन्य स्वभाववालां नहीं है) । 
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झाकुलत्वोत्पादकत्वाददुःखस्प कारणशानि खल्वास़्वाः, भगवानात्मा तु 
नित्यमेवानाकुलत्वस्वमावेनाकार्येकारणत्वाददु:खस्थाकारणमेव ।_ इत्येवं 
विशेषदर्शनेन यदेवायमात्मात्मालवयोभेंदं जानाति तदेव, फ़ोंघादिभ्य झास्र- . 


बेस्पो निवतंते, तेस्योइनिवर्तसानस्थ पारसाथिकतडद्ध वज्ञानासिद्धेः । ततः , 


फ्रोधाद्यालवनिवत्त्यविनाभाविनो .. ज्ञानमात्रादेवाज्ञानजस्थ-पौद्गलिकस्य . 
कर्सणो बन्धनिरोधः सिध्येत्‌। कि व यविदात्मा्वयोसेंदज्ञान्न तत्किस- . 
ज्ञान कि वा ज्ञानमु ? यद्यज्ञानं तदा तवभेवज्ञानांत्त तस्य॑ं विशेषः। ज्ञान .. 
चेत्‌ु किसासवेधु प्रवत्त कि धास्रवेस्यो निवत्तम्‌ ?- भ्रासवेधु , प्रवत्तं 
चेत्दापि तवभेदज्ञानाक्ष तस्य विशेष: । श्राज्वेस्य निवृत्तं चेत्तहि कर्थ॑ 
न ज्ञानादेव बन्धनिरोध: । इति निरस्तोघ्ज्ञानांश: क्रियानय: 4 .यक्त्वात्सा- 
स्रवयोभेंदज्ञानसंपि नाल्रवेश्यो निवत्त भवति, तज्ज्ञानमेव न .भवतीति 
ज्ञानांशोन्नातनतनयो5पि निरस्त: । 


झ्रास़नव आकुलता के उत्पन्न करनेवाले हैं; इसलिये दु:ख के कारण हैं और , 
भगवान. आत्मा तो सदा. ही निराकुलतास्वभाव के कारण किसी' का काये 
तथा किसी का कारण न होने से, दुःख का भ्रकारण.ही है। अर्थात्‌ दुःख का 
कारण नहीं है। इसप्रकार विशेष (भ्रन्तरं) को देखकर जव॑ यह आत्मा, 


आत्मा और आखवों के भेद को जानता है, उसी समंय क्रोधादि आखवों से . 


निवृत्त होता है; क्योंकि उनसे जो निवृत्त नहीं है; उसे आत्मा भर झादतरवों 
के पारमाथिक (यथार्थ) भेदज्ञान' की सिद्धि: ही नहीं हुई। इसलिये 
क्रोधादिक आ्रवों. से निवृत्ति के साथ जो अविनाभावी है - ऐसे ज्ञानमात्र 
से ही अज्ञानजन्य पौद्ूगलिक कर्म के बन्ध का निरोध होता है.। 

जो यह भात्मा और आखवों का भेदज्ञान है, सो अज्ञान है या ज्ञान ? 
यदि अज्ञान है तो आत्मा और आ्राखवों के अभेदज्ञान से. उसकी कोई विशेषता 
नहीं हुई । तथा यदि ज्ञान है तो वह आज्रवों में प्रवत्त है या उनसे निवत्त ? 
यदि भ्ास्वों में प्रवृत्त होता है तो भी आत्मा और आाखवों के.अभेदज्ञान से 
उसकी कोई विशेषता नहीं हुई और यदि आस्रवों .से. निवत्त है.तो 
ज्ञान से ही बन्ध का निरोध सिद्ध हुआ क्‍यों व कहलायेगा : (सिद्ध हुआ 
ही कहलायेगा ।) - ऐसा सिद्ध होने - से अज्ञान के अंश - ऐसे. क्रियानयका 
खण्डन हुआ । और यदि आत्मा और आख्रवों का भेदज्ञान आखवों से निवृत्त 
न हो तो वह ज्ञान ही नहीं हैं - ऐसा. सिद्ध होने से ज्ञान के श्रंश ऐसे (एकान्त) 
ज्ञाननय का सी खंण्डन हुआ । . 

भावाथे :- झास़व अशुचि हैं, जड़ हैं, दुःख के कारण हैं झौर 
आत्मा पवित्र है, ज्ञाता है, सुखस्वरूप.है। इसप्रकार लक्षणभेद से दोनों. 
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को भिन्न जानकर श्रास्रवों से भात्मा निवृत्त होता है भौर उसे कमे का बन्ध 
नहीं होता। आत्मा और अ्ाज़नवों का भेद जानने पर भी यदि आत्मा 
आखबों से निवृत्त न हो तो वह ज्ञान ही नहीं, किन्तु भज्ञान ही है। यहाँ 
कोई प्रश्न करे कि श्रविरत सम्यर्दृष्टि को मिथ्यात्व और अनन्तानुबन्धी 
प्रकृतियों का तो शआजख्रव नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकृतियों का तो आख्रव 
होकर बन्ध होता है। इसलिये वह ज्ञानी है या भ्रज्ञानी ? उसका समाधान - 
सम्यरदृष्टि जीव ज्ञानी ही है, क्योंकि वह भ्रभिप्रायपुर्वक के भ्रास्रवों से 
निवृत्त हुआ है । उसे प्रकृतियों का जो आस्रव तथा बन्ध होता है- वह 
अभिप्रायपूर्वक नहीं है। सम्य्दृष्टि होने के बाद परद्रव्य के स्वामित्व का 
अभाव है; इसलिये जब तक उसके चारित्रमोह का उदय है, तब तक उसके 
उदयानुसार जो श्राद्चव-बन्ध होता है, उसका स्वामित्व उसको नहीं है । 
अमिप्राय में तो वह भ्राख़व-बन्ध से सर्वथा निवृत्त ही होना चाहता है; 
इसलिये वह ज्ञानी ही है ।४ 
जो यह कहा है कि ज्ञानी को बन्ध नहीं होता, उसका कारण 
इसप्रकार है :- मिथ्यात्वसम्बन्धी बन्ध जो कि अनन्त संसार का कारण 
है, वही यहाँ प्रधानतया विवक्षित है । भ्रविरति भ्रादि से जो बन्ध होता है, 
वह अल्प स्थिति-अनुभागवाला है, दीघे संसार का कारण नहीं है; इसलिये 
वह प्रधान नहीं माना गया। ५ तो ऐसा है कि ज्ञान बन्ध का 
कारण ही नहीं है । जब तक ज्ञान मिथ्यात्व का उदय था, तब तक वह 
भ्ज्ञान कहलाता था झौर मिथ्यात्व के जाने के बाद भ्रज्ञान नहीं, किन्तु 
ज्ञान ही है। उसमें जो कुछ चारित्रमोह सम्बन्धी विकार है, उसका स्वामी 
ज्ञानी नहीं है; इसलिये ज्ञानी के बन्ध नहीं है, क्योंकि विकार जो कि 
बन्धरूप है और बन्ध का कारण है, वह तो बन्ध की पंक्ति में है, ज्ञान की 
पंक्ति में नहीं । इस श्रर्थ का समर्थंनरूप कथन आगे गाथाओं में आयेगा । 


गाथा ७२ की उत्थानिका, गाथा व ठीका पर प्रवचन 


'ग्रव शिष्य पूछता है कि ज्ञानमात्र से ही बन्ध का निरोध कंसे हो 
जाता है? राग से भिन्न होने पर जिसको आत्मज्ञान हुआ, उसका बन्च 
झुक जाता है - यह किसप्रकार है ? अरहाहा ] शिष्य जिज्ञासा से पूछता है 
कि जिसको आत्मज्ञान हुआ, श्रद्धान हुआ, श्रात्मा में स्थिरता - रमणता 
हुई । आनन्द झादि अनन्तगुण जो शक्तिरूप से विद्यमान हैं, वे अंशरूप में 
पर्याय में भी जिसे प्रगठ हुये, उस जीव को बन्धच का मिरोध होता है । वह 
किसप्रकार होता है ? - यह कहते हैं । 


५६ :] :  [ श्रवचनरत्नाकर भाग दे, 


जल में सेवाल (काई) है, सो मल या मैल है। .उस सेवाल की 
भाँति आस्रव मलरूप या मैलरूप अनुभव में भ्ाते हैं, इसलिए वे अ्रशुचि . 
हैं- अ्पवित्र हैं ।' देखो ! यहाँ बहुवचन का प्रयोग है, इसमें पाप व पुण्य - 
दोनों भाव आ गये - ये मलरूप-मलिनरूप अनुभव में आते हैं, इसलिए' 
झशुचि हैं । इसीअकार दया, दान ब्रत, भक्ति श्रादि के शुभभाव भी झोखव * ' 
हैं, अशुचि हैं, मेल हैं।. .. 

'.. हाड़, माँस, चमड़ा आदिमंय शरीर .अशुचि है!'-यह बात “तो 
दूर ही रही, तथा 'पापभाव शअ्रशुचि हैं, अपवित्र हैं - यह भी सभी कहते हैं; 
यहाँ तो यह कहते हैं. कि “दया, दान, ब्रत झादि रूप जो पृण्यभाव हैं - वे 
भी अशुचि हैं, अपवित्र हैं। अहाहा ! जिस भाव से तीर्थंकर .नामकमे 
बंधता है, वह भाव भी मलिन है, ऐसा यहाँ कहते हैं। शुभभावों. में घर्म 
माननेवाले अज्ञानियों को कठिन-लगती है, अटपटी लगती है, वुरी लगंती 
है, परन्तु स्वरूप के रसिक- आस्वादी ज्ञानी पुरुष तों शुभभावों को - 
पुण्यभावों को मलिन ही जानते हैं, इसकारण हेय मानते हैं।- राग की 
चाहे जितनी मन्दता का शुभ परिणाम क्‍यों न हो, तथापि वह मेल है, . 
अशुचि है, जहररूप है। शास्त्र में पुण्य भाव को किसी जगह .व्यवहारे से 
अमतरूप भी कहा है, तथापि वह वास्तव में तो. जहर ही है । अमृत का 
सागर तो एकमात्र भगवान आत्मा है। जिनको अन्दर में ऐसा भान हुआ 
हो, स्वाद आया हो - उन धर्मी जीवों को -आत्मा के भानपूर्वक जो राग की 
मन्दता का परिणाम होता है, उस आत्मभान का आरोप करके साथ में 
होनेवाले शुभराग को व्यवहार से अ्रमृत कह दिया गया है, तथापि निश्चय 
से जहर तो जहर ही है, भ्रशुचि है, श्रपवित्र है । हर 

भगवान आत्मा तो सदा ही अति: निर्मेल चतेन्यमात्र स्वभावपने 
से ज्ञायक होने से अत्यन्त शुचि ही-है, पवित्र ही है, उज्ज्वल ही है। आच्ाये- 
देव ने यहाँ आत्मा को भगवान आत्मा” कहकर सम्बोधित किया है । 

प्रश्न :- कया आत्मा इससमय भी भगवान है ? ; 

उत्तर :- हाँ, वह आज भी भगवान है और तीनों काल में भगवान है । 
यदि आज शक्तिरूप से भगवानपना न हो तो पर्याय में भगवानपना कहाँ से 
प्रगट होगा ? 'सदा ही'- ऐसा स्पष्ट कहा है न ? इससे सिद्ध होता है कि 
आत्मा सदेव भगवानस्वरूप ही है 

अहाहा ! आचायंदेव भगवांन श्रांत्मा कहकर मोहनिद्रा से जगाते- 
हैं। जिसतरह माता प्रालने में सोते हुये बालक को .उसके गुणों का वखान 
करके जगाती है कि - मेरा बेटा सयाना रे ! वह तो पाटे पे बैठ नहाये. रे !” 
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उसीभ्रकार यहाँ सन्त इस संसारी प्राणी को 'भगवान शात्मा' कहकर 
'जगाते हैं ई जाग रे जाग भगवान ! तेरा जागने का समय आ गया है, 
भ्रब नींद में समय नहीं खोना है - इसप्रकार लोरियों से जिनवाणी माता 
मोहनींद से संसारीजीवों को जगाती है । 


पुण्य-पाप के परिणाम तो मलिन हैं और भगवान आरात्मा तो सदा 
ही अतिनिर्मेल है। सदा ही भ्र्थात्‌ तीनों काल आत्मा अतिनिमल है। 
एकेच्द्रिय-निगोद में हो या पंचेन्द्रिय पर्याय में, वस्तु (द्रव्य) तो त्रिकाल 
निर्मेलानन्द चेतन्यमय प्रभु ही है। यहाँ निमेंल न कहकर 'अतिनिमंल' 
कहा है। अर्थात्‌ झात्मद्रव्य निर्मल, उसका गुण निर्मेल तथा उसकी कारण- 
पर्याय भी निर्मल - इसप्रकार तीनों काल श्रात्मा श्रतिनिर्मल है । भ्रह्महा ! 
पवितन्नता के स्वभाव से भरा हुआ, निर्मेलानन्द का साथ, चैतन्यमूर्ति 
भंगवान आत्मा सदा ही अतिनिर्मेल है, पवित्र है। जानना"“जानना 
““जानना - इसप्रकार जाननस्वभावरूप ज्ञायक होने से वह अत्यन्त पवित्र 
ही है, उज्वल ही है क्योंकि उसका स्वरूप ही ऐसा है । 


झास्रव कहने पर पुण्य-पाप दोनों ही झा जाते हैं । सात तत्त्वों में जो 
आख्वतत्त्व कहा है, उसमें पुण्य-पाप दोनों ही गर्भित हैं। जहाँ नौ तत्त्व 
कहे गये हैं, वहाँ पुण्य-पाप को शामिल करके नौ कहे हैं। ज्ञानी को भी 
शुभाशुभ दोनों भाव भाते हैं, परन्तु उसके शान में ये शुभाशुभ भाव स्वभाव 
से भिन्नपने रहते हैं। भ्रहमहा ! भ्रतिनिर्मेल विज चेतन्यस्वभाव का अनुभव 
करनेवाला ज्ञानी शुभाशुभ भावों को -पुण्य-पाप के भावों को एकरूप - 
एक ही जाति के जानता है । पापवत्‌ पुण्य के भावों को भी वह छोड़ने 
योग्य - हेय जानता है और ऐसा ही मानता है । 


देखो ! श्रेरिक राजा क्षायरिकसमकिती थे, उनके हजारों रानियाँ 
थीं; उनके आश्रित हजारों राजा उनकी सेवा करते थे; अपार वैभव था; 
पुरुषार्थ की कमजोरी के कारण विषयों की प्रवृत्ति भी थी ; तथापि उनके 
उससमय भी 'भात्मा आख्वों से भिन्न है'-ऐसा भेदज्ञान वर्तता था। 
जिससमय चारित्रमोह का दोष था, उसीसमय "मैं इस दोष से भिन्न हूँ 
“ऐसा भान भी था। अहाहा ! मैं तो राग से भिन्न विज्ञानघनस्वरूप 
अतिनिर्मल हूँ - ऐसा जो भान हुआ, वह क्षणमात्र के लिए भी हटता नहीं 
है। धर्मी जीव को अन्तरंय में ऐसी जो भेदज्ञान की क्रिया वर्तती है, उससे 
बन्ध का सहज निरोध हो जाता है - यह एक बोल हुआ। हु 
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श्रब दूसरा बोल कहते हैं :- भावों के जड़स्वभांवत्व होने. से वे 
दूसरे के द्वारा जानने योग्य हैं, क्योंकि जो ज़ड़ है, वह्‌ अपने.को तथा पर को 
नहीं जानता, उसे दूसरा ही जानता है। भ्रतः वे चेतन्य से अन्यस्वभाववाले 
हैं; शुभराग हो या अशुभराग - दोनों ही..अचेतन हैं। वे. व तो स्वयंको 
ही जानते हैं और न पर को । वे दूसरों के.द्वारा जाने जाते हैं ॥ गजव वात 
है भाई ! जिस भाव से तीर्थंकर प्रकृति बँधती है या जिस भाव से इन्द्रपद 
मिलता है, वह भाव भी जड़-अ्रचेतनं है; भ्रन्यथा इससे बन्ध कंसे हो ? 
पुण्य-पाप का भाव तो अन्धकार है । दया, दान, भक्ति आदि के परिणाम 
भ्रन्धकार हैं, चैतन्य से शून्य है। वे स्व-पर को ' जानते नहीं बल्कि चेतन्य 
द्वारा जाने जाते हैं; इसलिए वे. चैतन्य से अ्रन्यस्वभाववाले हैं । * 


शत्रंजय पहाड़ पर पाँचों पाण्डव सुनिश्नवस्था में ध्यान में 
लीन थे । जब उन पर दुर्योधन के भागजे द्वारा :उपसगे किग्रा गंया, तब 
युधिष्ठिर, भीम व अजु न - ये तीन.तो विकल्प तोड़कर .स्वरूप में स्थिद 
हो गये और मोक्ष साध लिया, परन्तु सहदेव व नकुल को जरा-सा विकल्प 
उठ गया कि भरे ! मुनिराजों पर ऐसा उपसर्ग | अग्नि में धगधगाते 
हुए लोहे के लाल-लाल गहने पहना.दिये, भरे ! इन मुनिराजों की कंसी 
दशा होगी - इस शुभविकल्प के फल में-उन मुनिराजों को तेतीस सागर 
की सर्वार्थसिद्धि की आयु बँघी, इतने काल तक केवलज्ञान दूर हो गया व 
असंयम दशा में रहना पड़ा। वे वहाँ से निकल. कर मनुष्य होकर उम्र 
साधना करके मोक्षपद पायेंगे.। देखो, इन विकल्पों का फल ! श्रतः यहाँ कहते 
हैं कि साधर्मी मुनिराजों के प्रति किया गया शुभविकल्प भी जड़ है, भ्रवेतन 
है। संयोगो भाव है न ?. इससे संयोग ही प्राप्त हुआ (झात्मोपलब्धि नहीं 
हुई); इन शुभ विकल्पों से पुण्य के जड़ रजकण बेचे, वे भी जड़ है। ' 
अचेतन हैं, चैतन्य से अ्रन्यस्वभाववाले हैं । 
भगवान आत्मा तो अपने को सदा विज्ञानघनस्वश्नावपना होने से, 
स्वयं ही चेतक (ज्ञाता) है, स्व को और पंर को जानता है, इसलिएं चैतन्य 
से अनन्यस्वधाववाला है (श्रर्थात्‌ चेतन्य से अ्रन्यस्वभाववाला नहीं है) ।* 


आत्मा सदा ही विज्ञानघनस्वभ्ावी है। विज्ञानचन भ्र्थात्‌ ज्ञान का 
घनपिण्ड है, ठोस है। तीनों ही काल ऐसा ठोस पिण्ड है कि उसमें पर का 
या राग का प्रवेश ही नहीं हो सकता । विज्ञानचनस्वभावी होने से. स्वयं ही 


चेतक -ज्ञाता है, स्व व पर को .जानता है। स्वयं विज्ञानचनस्वसाववाला . 


होने से स्वयं को जानता है. तथा जो राग होता है उसे भी जानता है। 
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:: - भहाहा-! परपदार्थों के भ्रनन्तभावों - का ज्ञान होते हुए भी उसमें 
पर का अंश भी प्रवेश नहीं पा सकता - ऐसा विज्ञानघनस्वरूप निविड़ है। 


.... - ऐसा विज्ञानघनस्वरूप श्ात्मा स्वयं ही चेतक है, भतः शुद्ध-चैतन्य 
से अ्रनन्‍्य, एकरूप स्वभाववाला है; जबकि रागादि विकार स्वयं व पर को 
तहीं जानते हुए जड़ -अचेतन होने से चेतन्य से अन्यस्वभाववाले हैं 
-इसप्रकार भेदविज्ञान करके शुद्धचेतन्‍न्य के लक्ष्य से परिणमन करते 
हुए जो ज्ञान होता है, उससे कर्मबन्ध नहीं होता इसतरह ज्ञानमात्रभाव ' 
से परिणमन करना ही बन्धन से छूटने का एकमात्र उपाय हैं। 
:. प्रश्न +- यहाँ प्रत्याख्यान तो आया ही नहीं, फिर बन्ध का भ्रभाव 
कैसे हुआ ? ४ 
उत्तर :- भरे भाई ! तुझे प्रत्याख्यान के स्वरूप की खबर नहीं है । 
ज्ञान व राग का भेदज्ञान होने पर शुद्धचैतन्य के लक्ष से स्वरूप का श्रद्धान 
तथा ज्ञान प्रगट हुआ तथा जितने अंश में स्थिरता हुई, वही वास्तविक 


प्रत्यास्यान है। सम्यकत्व होने पर सिथ्यात्व-सम्बन्धी व अचन्तानुबन्धी का 
हनन के कट अर तो इसे होता ही नहीं है । तथा जो अल्पबन्ध होता है, वह गौरा है । 
भेदज्ञान के बल से स्वरूपस्थिरता बढ़ने पर उसका भी भ्रल्पकाल में ही 
नाश हो जाता है। अज्ञानी बाह्यत्यागसम्बन्धी शुभभाव को. भ्रत्याख्यान 


मानता है परल्तु, हे भाई ! शुभभाव तो चेतत्य से श्रन्युस्वभाववाला है, 
बन्धरूप है; उससे बन्धन कैसे रुकेगा ? अर्थात्‌ नहीं रुक सकता; 

इसलिए चैतन्य का लक्ष होने पर ज्ञानमात्रपरिणामच होना दी बच्च के 
भभावपूर्वक मुक्ति-का,मार्ग है, मुक्ति का उपाय है। 
; धर्मी को तो निरन्तर भेदज्ञान का विचार रहता है कि मैं सदा ही 
विज्ञानघनस्वभावमय हूँ, ये शुभभावरूप विभाव मेरा स्वरूप नहीं हैं; 
क्योंकि वे जड़ के निमित्त से उत्पन्न हुये हैं, तथा स्वरूप को जानने में समर्थ 
नहीं हैं; इसलिए जड़ हैं प्रचेतन हैं, चेतन्य से भ्न्यस्वभाववाले हैं। इसप्रकार 
भेद-ज्ञान के बल से वे अ्न्तरद्ध में स्वरूपस्थिरता बढ़ाकर अपने अन्तिम 
लक्ष्य केवलज्ञान को प्राप्त कर लेते हैं। अहो ! भेदविज्ञान की अपूर्वे महिमा 
है । भेदज्ञान के भ्रभाव में भ्रज्ञानी अनन्त संसार बढ़ा लेता-है+----- के श्रभाव में अज्ञानी अ्रनन्त सं 

. तीसरा बोल :- श्राखव प्राकुलता को उत्पन्न कल होने से दुःख 
के कारण हैं - पुण्य-पाप के दोनों ही भाव भ्राकुलता उत्पन्न वाले हैं; 
दया, दान आ्रादि के शुभभाव आाकुलता उत्पन्न करनेवाले हैं। भाई ! बात 
कुछ सुनने में कठोर लगती है, तथापि सत्य यही है। जिस भाव से तीर्थंकर 
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नामकर्स बंघता है, वह भांव भी भ्ाकुलता उत्पन्नकरनेवालां होने से दुःख . 
का कारण है - ऐसा यहाँ कहते हैं ह 

भावपाहुड़ में शुंभभाव की - व्यवहार की बहुतं बातें आती हैं, ऐसी 
भावनाएँ भाने से तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध होता है, इत्यादिं बहुत बोल -हैं। 
पच्चीस प्रकार की भावना तथा बारह प्रकार की भावना भाशो “आदि बंहुत ' 
प्रकार से बात की है। सो यह तो स्वभाव की दृष्टि होते हुए जंबं तक पूर्ण 
वीतराग नहीं हो जाता, तब तक भूमिकानुसार धर्मी /जीवों को किस» 
प्रकार का शुभभाव आ्ाता है - इसका ज्ञान कराया “है । जंब अ्रशुभेभाव 
आता है तो शुभभाव क्यों नहीं भ्रायेगा ? ज्ञानी को अ्रनेक प्रकार के शुभभाव 
झ्ाते हैं, किन्तु वे श्राकुलता उत्पन्न करनेवाले हैं - ऐसा यहाँ कहते हैं। - 

शास्त्रों में, भतिचार रहित निर्दोष व्रत पालने, दया-दान-भक्ति आदि 
करने के. भ्नेकों व्यवहार-कथन ,आ्राते हैं, किन्तु यह, तो-भूमिकानुसार 
घर्मी जीवों को जो शुभराग आ्राता है, श्राये-विना नहीं .रहता है-- उसकी 
बात है। यहाँ तो यह कहते हैं कि ये जितने भी शुभ-अशुभभावों के प्रकार 
हैं, वे सब दुःख के कारण हैं; वयोंकि आकुलता उत्पन्न करनेवाले हैं, श्रात्मा 
की शान्ति को रोकनेवाले हैं 

मुनिराज वनवासी थे। उन्होंने दान-अ्रघिकार में , कहा है 

कि “भाई ! तेरी शान्ति जलाकर ये शुभभाव हुये हैँ। उनके कारण जो 
पुण्य-बच्ध हुआ, उसके फल में पाँच-पचास लाख की घूल (सम्पत्ति). को 
संयोग तुझे दिखाई देता है, उसका यदि तूने धामिक कार्यों में उपयोग नहीं 
किया तो तू कौए से भी गया-बीता है; क्योंकि कौग्मा भी जली हुई खिचड़ी 
की खरचन को पाकर भ्रकेला नहीं खाता, बल्कि. काँव-काँव करके अपंने 
साथी पाँच-पचास कौम्मों को बुलाकर उनके साथ खाता है ।”-ऐसा कथन 
शास्त्रों में भ्राता है, वहाँ लोभादि भ्रशुभंभाव घटाने हेतु शुभभाव॑ करने की 
बात है, किन्तु ये हैं. तो दुखःस्वरूप ही ।४८ | 

प्रश्न :- जब ये दुःखस्वरूप ही हैं तो फिर शास्त्रों में इन शुभभावों 
को करने का उपदेश क्‍यों दिया गया है ? । 

उत्तर :- भाई .! शभभाव करने की ,तो बात ही नहीं है; ग्रह तो 
उपदेश की शैली ही ऐसी है। वास्तव में तो भ्रशुभ से: बचनें के लिए घधर्मी 
जीवों को ऐसे शुभभाव यथासम्भव आंते हैं - इस बात का ज्ञान कराया है। 
जिन्हें शुद्धनिश्वय का भान रहता है किन्तु स्वरूप में नहीं ठहर सकते, उन्हें 
झशुभ से बचने के लिए शुभभाव आते हैं, आये बिना नहीं रहते; किन्तु 
ये शुभभाव आत्मा की शान्ति को जलानेवाले हैं, दुःख के काररा हैं । 


समयसार गाथा ७२ ] [६१ 


, एक झोर भगवान कुन्दकुन्दाचायेदेव समयसार की पहली गाथा में 
कहते हैं. कि हे श्रोताओं ! मैं तुमको समयसार कहूँगा भौर पाँचवी गाथा में 
: कहते हैं कि मैंने अपने वैभव से इस एकत्व-विभक्त झात्मा को बतलाने का 
व्यवसाय किया है, इसे सुनकर तुम अपने अनुभव से. प्रमाण करना । तथां 
का हे नही सिदान्त का बात है आप कि पल सह रत पा 

और टू 
होते हैं। थ 
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के द्रव्य दसर द्रव्य का कत्तात्त द व 

घ्वनि से ज्ञान कसे हो सकता है ? तथापि श्रोताभों या शिष्यों को ऐसा 
कहते हैं कि सुनो ! मैं तुमको घर्मकथा सुनाता हूँ। 'घवल' में भी ऐसा 
आता है कि 'सुन !' इस 'सुन' शब्द का विस्तार से श्रर्थ भी किया है| 


[ एक ओर तो यह सिद्धात्त बताया है कि “भगवान की 
वांणी से लाभ नहीं होता तथा दूसरी ओर यह कहते हैं कि हम कहते हैं, 
उसे सुन ! - इन कथनों को सुनकर कुछ लोग भ्रारोप लगाते हैं कि हमारी 
(श्री कानजी स्वामी की) 'कथनी भौर करनी में फेर है' भ्रर्थात्‌ कथनी में 
तो ऐसा कहते हैं कि 'कार्ये उपादान से ही होता है! तथा करनी में निमित्तों 
के पीछे दौड़ते नजर झाते हैं वे लाखों रुपया खर्च करके मन्दिर बनवाते हैं, 
बीस-बीस हजार लोगों की सभा में उपदेश देते हैं श्लौर फिर भी कहते हैं 
कि कायें उपादान से ही होता है, निमित्त से नहीं - यह कैसी वात है १४५- 


. प्रभु ! तेरी समझ का फैर हैं। उपादान व निमित्त दोनों स्वतंत्ररूप 
से अपना-प्रपना काम करते हैं, कोई किसी के आधीन नहीं है - यह 
जो सिद्धान्त है, वह तो सत्य ही है। फिर भी धर्मी को भूमिकानुसार 
उपदेश देने का राग आता है भौर शिष्य को सुनने का विकल्प होता है । 
यद्यपि अ्रपनी-अपनी भूमिका में यथासम्भव शुभराग - व्यवहार आता है, 
तथापि ४! कि | कार्य हे 
यहाँ तो यह कह रहे हैं कि यह जो भगवान की वाणी कहने या सुनने 
का शुभविकल्प है, वह आकुलता उत्पन्न करनेवाला है। भाई ! यह कोई 
खींचातानी (जोर-जवरदस्ती) का भागे नहीं है, यह तो सत्य को समभने 
का मार्ग है। जहाँ जो अपेक्षा हो, उसे यथार्थ समभना चाहिए । 


. आख़व आकुलता उत्पन्न करनेवाले हैं, इसलिए दुःख के काररा हैं 
झौर भगवान आत्मा तो सदा ही निराकुलस्वभाव के कारण किसी का 


कार्य तथा किसी का कारण न होने से दु:ख का भ्रकारण ही है अर्थात्‌ 


दुःख का कारण नहीं है | _ 
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' देखो! शुभभाव से स्वगें मिलता है तथा अशुभभाव से नरकादि 
मिलते हैं किन्तु दोनों ही-भाव बन्धरूप हीः हैं, दुःखरूप ही हैं। 
पुण्यभाव छोड़कर पाप में प्रवर्तेत करंना तो ठीक नहीं है, किन्तु पुण्यंभाव 
करते-करते धर्म होगा - ऐसा मानता भी यथार्थ नहीं है। पृण्यभाव भी 
दु:खरूप ही है - ऐसा मानना, समभना ही यथार्थ है। मात्र एक भगवान _ 
भात्मा ही दुःख का कारण नहीं है। अहाहा ! भगवान झ्ात्मा चिदानन्द 
प्रभु सदा ही - तीनों ही काल निराकुलस्वंभाव॑वाला है। यह भ्रात्मा किंसी_ 

का कारण भी नहीं है और किसी का का्येमी वही है 


अहाहा ! प्रात्मा में एक भ्रकांयेकारण नाम की शक्ति है। उस शक्ति. 
के कारण आत्मा भन्य का कार्य नहीं है, इसलिए अनाकुल आनृन्‍्द कां 
नाथ भगवान आत्मा किसी से उत्पन्नः नहीं होता -यह-बात- स्वतःसिद्ध 
है। तथा आत्मा किसी का कारण भी नहीं है, भ्रतः भ्रात्मा ने-पुण्य-पाप' के 
भावों को उत्पन्न भी नहीं किया है । अह्ाहा ! पर्याय में जो राग॑ होता है, 
पुण्य-पाप के भाव होते हैं, उनका आत्मा कारण भी नहीं है तथा कार्य भी 
नहीं है। “जैनतत्त्वमीमांसा' में श्राता है कि-“उपादान की जो उपादेय 
पर्याय होती है, वह पूर्व के कारणों के क्षय से होती है ।”' वहाँ ऐसा लियां 
है कि वत्तंमान पर्याय उपादान कारण तेथा एकसमय बांद की उत्तर पर्याय- 
उसका कार्य । किन्तु यह भी व्यवहार कथन है । वस्तुतः तो समय-समय _ 
का उपादान स्वयंसिद्ध है, स्वयं से है, निमित्त के कारण नहीं, पूर्व॑_पर्याय- 
के कारण नहीं तथा अपने ह्रव्य-गुण के कारण भी चहीं। भ्रहो.! ऐसा 
सृत्‌ स्वयं निजसमृद्धि में भरा हुआ है। है ॥ 2 आर 
प्रश्व ः- जब निमित्त से कुछ नहीं होता तो आप समयसार,ही क्यों 
पढ़ते. हैं ? पत्मपुराण पढ़ो न ! समयसार के निमित्त से ' कुछ विशेष लाभ 
होता है तो समयसार पढ़ते हैं तभी न ? 5 आर गे 
उत्तर :- भाई, ऐसा नहीं है। समयसार सुनते समय जो ज्ञान 
की पर्याय होती है, वह स्वयं के काररा स्वयं अपने से ही होती है, निर्मित कें 
कारण नहीं । ज्ञान की पर्याय के उत्पाद का: स्वकाल है, उसका 'निजक्षरंत 
है भ्र्थात्‌ वह पर्याय स्वतन्त्ररूप से स्वतः उत्पन्न होती है। . ., हे * 
भाई ! यह तो वीतराग परंमेश्वर - जिनेश्वरदेव की बात है। 
अरहन्त भगवान की दिव्यध्वनिं ज़ीवों 'का उपकार करती है - ऐसां कथन 
भी आता है। मोक्षमांग प्रकाशक के आठवें अधिकार में आता है कि तीर्थंकर 
व गणघरादि भी मोक्षमार्ग का उपदेश देकर जीवों का उपकार करतें हैं, 
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किन्तु ये सब कथन व्यवहार के हैं। कोई किसी का उपकार करे -- ऐसा 
वस्तु का स्वरूप ही नहीं है। शास्त्र में.जिस अपेक्षा से जो कथन झाता है, 
उसका भाव उसी श्रपेक्षा से बराबर समभना चाहिए । 

समयसार शास्त्र के कलश ४३ में झाचायेदेव भ्राश्चर्यं व खेद प्रगट 
करते हुये कहते हैं कि भरे रे ! भज्ञानी को स्व-पर के एकत्व की कप ता 
क्‍यों नाचती है ? श्रहों ! कहाँ तो राग - दुःख का सागर शौर कहाँ 
. भ्ात्मा श्रानन्द का नाथ ! दोनों में जमीन-प्रासमान का श्रन्तर होने पर भी 
दोनों को एक माननेरूप मोह (अज्ञान) भाव तुभमें कैसे नाचता है? 
- ऐसा निष्पृह् करुणा का शुभ विकल्प ज्ञानियों को आता है, परन्तु इस 
भाव को भी ज्ञानी दुःख का कारण जानते हैं। नित्य भ्रनाकुलस्वभावी 
एक आत्मा ही दुःख का भ्रकारण है। भ्रनाकुलस्वरूप नित्यानन्द ' प्रभु 
राग का - झाकुलता का कारण कंसे हो सकता हे ? तथा पर को कारण 


बनाकर अपना कायें कैसे करे ? अ्रह्महा ! श्रकायंकारणशक्ति से वह पर... 
का कार्य भी नहीं है भर पर का कारण भी नहीं है।.. « ह 


कोई' कहता हैं कि जो आत्मा को परपदार्थों का कर्त्ता नहीं 
मानते, वे तो दिगम्बर ही नहीं हैं। उनसे कहते हैं कि भरे प्रभु ! यह तुम 
क्या कहते हो ? तुम्हें क्या हो गया है ? भरे ! .परमागम की इतनी स्पष्ट 
बात तुम्हारी समभ में क्‍यों नहीं भ्राती ? भरे ! दुःख के गहरे भवकृप में 
पड़े हुए भौर दुःख में निमरन अज्ञानी प्राणी को श्राचार्यदेव दुःख से मुक्त 
होने का अलौकिक उपाय बता रहे हैं - यह बात तुभे क्‍यों नहीं जँचती, तेरे 
हृदय में यह बात क्यों नहीं बैठती है ? भाई ! राग का श्राकुलतारूप भाव 
उस पर्याय की योग्यता के काल में स्वयं सिद्ध - अपने कारण से होती है, 
झात्मा उसका कारण नहीं है; व्यवह्ारर॒त्नत्रय का शुभराग भी स्वयं 
स्वतः झ्राकुलता का जनक है, चिदानन्दस्वरूप भगवान आत्मा उसका कारण 
नहीं हैं। ये दुःखरूप भाव त्रिकाली भ्रात्मा के कार्य कैसे हो सकते हैं? 
क्या आनन्द के नाथ का कार्य कहीं दुःखरूप हो सकता है ? कभी नहीं हो 
सकता । अहाहा ! भानन्द के नाथ का कार्य आानन्दरूप ही होता है । 

पर्याय में जो प्रानन्द आता है, वह आानन्दस्वभावी श्रात्मा में से 
झाता है। राग की मन्दता के कारण आनन्द नहीं श्राता । व्यवहा ररत्नत्रय 
कारण व निश्चयरत्नत्रय काये - इस ब्रात का यहाँ स्पष्ट निषेध किया है । 
भाई ! ऐसी शुद्धतत्त्व की बात महाभाग्य से ब्राहर प्रचार में झाई है, 
इसकी यथार्थ श्रद्धा तो कर ले ! चारित्र की. कमजोरी के कारण भ्रस्थिरता 
का दोष रहे: तो उतनी चिन्ता की 'बात नहीं, कुछ काल बाद वह दोष भी 
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दूर हो जायगा। एकबार हृषित होकर श्रद्धा में, स्वीकार तो कर ले।' 
इसको समभे बिना, श्रद्धा किये बिना तो धर्मे के पन्थ में - म़ोक्षमार्ग में 
एक कदम भी नहीं रख सकता । 2 

झात्मा पर का कार्य कर सकता है या पर-का.कर्त्ता बन सकता है - 
यह बात जिन शासन की नहीं है । चेतन्य स्वभाव नित्य श्रनाकुल श्रानन्द- 
स्वरूप है, वह किसी का कायें नहीं है भ्रर्थात्‌ राग, की मन्दता से निश्चय 
(आनन्द) उत्पन्न चहीं-होता है... 

, यहाँ कोई प्रश्च-कर सकता है कि यह तो त्रिकाली द्रव्य की बांत है । 
उसके उत्तर में कहते हैं कि - जिसमें द्रव्य का निर्णय हुआ, वह तो पर्याय 
है। यह प्रगट हुईं पर्याय ऐसा जानती है कि. आत्मा श्रानन्द की सूर्ति 
चिदानन्दघन प्रभु राग का कारण नहीं है तथा राग का कायें भी नहीं है । 
रागर, राग के कारण हुआ. है श्लौर श्रानन्द, भ्रानन्द के कारण । पुत्र: शिष्य 
प्रश्त करता है कि - राग का कारण जड़ कमें तो है न ? उत्तर में कहते हैं 

अकि ऐसा भी कुंहीं है। निमित्त, भपने में स्वतंत्र.है, तथा राग अपने कारण 

स्वतंत्र है। भ्रहाहा ! गज़ब बात है। किसी भी जड़ की अवस्था व राग... 
की अवस्था का कारण शआात्मा नहीं है.। 

आत्मा किसी का कारण नहीं हैं। दो.या अनेक कारणों से काये , 
होता है - यह बात यहाँ नहीं है । यहाँ प्रसंग ही दूसरा है, अतः वह बात 
यहाँ नहीं है । यहाँ तो यह.कहते हैं कि पर्याय में जो राग होता है, उसका 
कारण व काय्ये स्वयं राग है',. श्रात्मा व कर्म नहीं । राग होता है, .उसमें 
आत्मा निमित्त है - ऐसा योगसार में आया है। राग की उत्पत्ति में आत्मा 
निमित्त है, उपादान नहीं । विकार, विकार के कारण स्वतः होता है - 
इसमें ज्ञायक मूर्ति प्रभु श्रत्मा' निमित्त है। निमित्त है भ्रर्थात्‌ मात्र उपस्थित 
है, बस इतना ही निमित्त का अर्थ ग्रहण करना चाहिए ।. निमित्त से राग 
हुआ - ऐसा अर्थ प्रहंश मत करना । अहो ! दिगम्बर सन्‍्तों ने गजब का 
काम किया है। ' 

इसप्रकार तीन बोलों से श्राख़व व आत्मा की भिन्नता की बात कही । 

(१) आस्रवभाव. भ्रशुत्ति हैं तथा भगवान प्ञात्मा .अ्त्यन्त शुच्ि है। 

(२) आस्रवभाव जड़ हैं, श्रचेतन हैं तथा भगवान आत्मा, विज्ञानघन- 
स्वभावी होने से चेतक है, शुद्ध चेतन्‍्यमंय है । .(३). भालवभाव श्राकुलता 
उत्पन्न करनेवाले होने से दुःख के कारण हैं, .तथा भगवान आत्मा सदा ही ' 
अनाकुलस्वभाव होने से दु:ख का भ्रकारण है । - इसप्रकार भ्रासवों से भिन्न 
व स्वभाव से अभिन्न आत्मा के सन्मुख- होकर भेदज्ञान प्रगठ करना, 
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. अर्थात्‌ पर्याय को... त्रिकाली. में अभेद करंना वह घर्म है-मोक्षमार्ग है । 
पर्याय को श्रभेंद करना श्र्थात्‌ द्रव्यसन्मुंख करना । पे करने से बे 2 
पर्याय एक हो जाते हों -ऐसी बात नहीं है) द्रव्यसन्मुख होने पर पर्याय 
स्वभाव की .जाति की. ही उत्पन्न होती है | भौर . राग भिन्न पड़ जाता है । 
इसे ही पर्याय द्रव्य से अभिन्न हुई - ऐसा कहा जांता है। ब 
-. पाठ में 'णादूण! शब्द पड़ा. है.त ? _ इसका प्र्थ यह है कि भासव 
को अशुचि; अचेतन .व दुःख के कारण.-ऐसा जानो । इसंका विशेष 
स्पष्टीकरण इसप्रकार है कि जब अत्यन्त शुचि, पवित्र, चैतन्यस्वभावमय, 
सहजानन्दमूर्ति भगवान आत्मा अनुभव में आया, तब आद्रव.भ्रशुचिपते 
: जाना गया, निर्मेल भेदज्ञान हो गया - यही धर्म व मोक्षमागें है। स्व की 
. और ढ़लते हुये जब.शुद्ध भ्रात्मा ज्ञात हुआ, तब आख्व श्रशुचि हैं, निज- 
स्वरूप से भिन्न हैं- ऐसा भेदज्ञान हो जाता है, तथा भेदजश्ञान होने पर 
' झात्मा झाखबों से निवृत्त भी हो जाता है । ४ ८ 
_.. देखो! यह क़र्ता-कर्म अधिकार है। कर्चाःभ्र्थात्‌ होनेवाला । 
(यः परिणमंति स॒ः कर्त्ता) भात्मा वस्तुतः अपने चैतन्यस्वभाव से होनेवाला 
है। -ज्ञाता-दृष्टा के जो निर्मेल परिणाम होते हैं, वे उसके कम हैं तथा 
इनका: कर्ता श्रात्मा है। भरहाहा | आत्मा सहजानन्द की मूत्ति त्रिकाली 
भगवान है, वह दुःख, का कारण भी नहीं तथा दुःख का कार्य भी नहीं | 
' इसीप्रकार वह राग का भी कारण व कार्य नहीं है। पुण्य-पाप का भाव 
झाता अवश्य है, परन्तु वह आत्मा का काये नहीं है। - 
४. "प्रश्न :- सन्दिर बनवाने.तथा पंचकल्यारक प्ादि प्रतिष्ठा फराने 
के भाव ज्ञानी को झाते हैं न ? 

: *उत्तर:- हाँ, झाते हैं; परन्तु हैं तो राग ही। भाई ! भगवान फी 
भू्ति हैं, मन्दिर हैं- ये सब हैं। भ्रागम से सिद्ध हैं; इतिहास से भी सिद्ध हैं । 
कोई इनका निषेध करे तो ठीक नहीं। मोहनजोवड़ो में पाँच हजार वर्षे 
पुरानी प्रतिमा निकली है, इतिहास से भी यह सिद्ध है। शास्त्रों में सी 

मूति की बात है- इनका कोई निदेध करे तो यह संत्य नहीं है। भगवात् 
को सूर्ति है; तथा जो शुभभाव करता है, उसके शुभभाव में वे निमित्त भी 

- हैं, तथापि शुभभाव धर नहीं है, धर्म का कारण भी नहीं है । 

':..., - शथा कोई, भूति तो मानते हैं, किन्तु शइ गार धादि करते हैं, झाभूपर 
पहनाते हैं -: यह ठीक नहीं है, यह सत्य-सनातन सागे-नहीं है। 3 घुद्ध जल 
से ही भगवान का ध्भिषेक है, यहो शास्त्रोक्त पद्धति है, इसमें फरफार 
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करंना भी ठीक महीं है । भाई ! ग्यह तो .वीतराग कां मार्ग है। इसमें तो 
बीतरागी बिम्ब का ही स्थापन एवं:उन्हीं की पूजा, भक्ति होती है। / 


प्रकाश के दीवाने बड़े-बड़े. बल्ब जलातें हैं, अ्रखण्ड रत जप ष है हि करन है केस किए पेय तोड़ ता. झ्रखण्ड दीपक जंलांते. 
ये सही काम नहीं हैं। भाई | जिनशासन तो“ विचेक॑ का साथ है।। 


भगवान फो फूल चढ़ाते हैं, केशर'लगाते हैं- थे कोई सही मार्ग “नहीं है। 
कोई तो जिनबिम्ब (प्रतिमा) का निषेध ही करते हैं, तेथा फोई प्रतिमा फो ' 
श्राभूषरण श्रादि पहिनाते हैं.- यह दोनों ही तरीके सही नहीं हैं.॥ भगवान 
की मुति होती है, उसकी भक्ति, पुजा; वन्दना का भांव भी होता है; किन्तु ' 
इसको सर्यादा.यह है कि वह शुभभाव है, पुण्यबं॑न्धे का कारण भी हैं! और 
वह उप्यंबन्ध झाकुलता उत्पन्न करनेवाला होने से .दुःखरूंप च दुःख का ही 
कारण है । 

में जब स्थानकवासी सम्प्रदाय में था, तब चोटीला में एक साधु से | 
चर्चा हुई थी, उन्होंने स्वीकार किया थां कि भगवान फी मृति फी बात 
शास्त्र में है, ' बात सच्ची है; पंरन्तु यह बात ' जगत सें जाहिर कंसे करें ? 
ऐसा करने से लोगों को अपने प्रति शद्धा समाप्त हो जाएगी। भाई ! 
जेसे तीनकाल व तोनलोक॑ कों' जाननेवाला परमात्मा श्नांदिं से है; . 
उसीप्रकार जिनबिम्बों या प्रतिमाझों की' स्थापना, संन्दिरों का निर्माण, 
उनको पुजा-प्रक्षाल-बन्दना श्रादि सब भ्नाविकांल से हैं। स्वर्ग में तो. 
भगवान की शाश्वत भ्रकृत्रिम प्रतिमायें-हैं.। इन्द्र, देव, देवांगनायें श्रांदि . 
उनका वन्दन-पुजन झ्ादि करते हैं तथा बड़े-बड़े महोत्सव:करते . हैं; परन्तु 
ये सभी भाव शुभ हैं। इनसे पुण्यबन्ध होता है - इसकी इतनी ही मर्यादा है 
इससे श्रागे जो कोई ऐसा कहे .कि इनसे. (शुमभाव से) संसार-पार हो 
जाता है तो यह कहना यंथार्थ नहीं है । ँ 

पच्चीस सौ वर्ष पुरानी तथा पाँच हजार वर्ष .पूर्व की प्रतिमायें 
भी निकली हैं। अखबारों .में. इसके शोधंपूर्र , लेख श्राते हैं । इनः सब 
बातों से सिद्ध होता है कि प्राचीन काल में भी प्रतिसाश्नों की परस्परा: 

थी | || 


| 22 धवल शास्त्र में तो ऐसा भाता है कि जिनबिम्बं-दर्शन से निंधत्ती 
व निकाचितः कर्म भी' नष्ट हो जाते हैं, किन्तु यहं: कथन व्यवहार का है । 
निश्चय से-तो श्रात्मदर्शन से ही कर्मों का नाश होंता है, जिनविम्ब-दर्शन तो 


निमित्तमांत्र है । ) 
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यहाँ तो श्रकायेकारण शक्ति की बात चल रही है। द्रव्य, गुण व 
पर्याय तीनों में भ्रकार्यकारण शक्ति व्यांप्त है। द्रव्य एवं गुण तो राग के 
कारण व काये हैं ही नहीं, .किन्तु द्रव्यस्वभाव के सन्मुख होने पर जो 
निर्मेलपर्याय प्रगठ हुईं, वह भी किसी श्रन्य की कारण व कायें नहीं है। 
निर्मल ज्ञान की पर्याय में भी श्रकायेका रण शक्ति व्याप्त है । - 

प्रश्न :- झ्ात्मा राग का कारण - कर्त्ता नहीं है तो आपने इतने 
मन्दिर कैसे बनवाये हैं ? ये सब मन्दिर बनवाने, महोत्सव करानेरूप राग 
के काम कौन करता है ? क्या आपने ये कुछ नहीं किया ? 


उत्तर :- भरे भाई ! जो राग होता है, उसे करने की बात ही कहाँ 
है? और मन्दिरों का निर्माण भी उनके स्वकाल में उनके कारण ही 
होता है, उनके निर्मित होने का स्वचतुष्टय स्वतन्त्र है। उन्हें अन्य कोई 
कंसे कर सकता है ? भाई ! शआ्रात्मा मन्दिरों का निर्माण नहीं कर सकता । 
इन मन्दिरों के बनवाने के काल में जो शुभभाव होता है, उसमें मन्दिर 
निर्ित्तमात्र हैं, निमित्त-कर्त्ता नहीं । 


निमित्त भिन्न वस्तु है तथा निमित्त-कर्त्ता भिन्न वस्तु है। जयसेनाचार्य 
की टीका में यह बात झाती है। जगत में मन्दिर श्रादि पदार्थों में जड़ 
रजकरा परिणमते हैं, जड़ की पर्याय होती है, उसमें आत्मा निमित्त है, परन्तु 
मिमित्त-कर्त्ता नहीं है। सम्पूर्ण लोकालोक को जानने में केवलज्ञान निमित्त 
है तथा केवलज्ञान के ज्ञेत्र बनने में लोकालोक निमित्त है। यह तो वहाँ 
जैसा ज्ञान है, वेसी वस्तु की उपस्थिति है - इसका ज्ञान कराया है। 
देखो, हाथ की उंगलियाँ हिलती हैं, इसका निमित्त-कर्त्ता कौन है? 
जो जीव राग व योग का कर्त्ता होता है - ऐसा पर्यायबुद्धिवाला जीव ही 
वास्तव में उनका निमित्त-कर्ता है। हाथ की अवस्था तो उसके काल में 
जैसी होनी हो वैसी होती है; . परन्तु श्रज्ञानी जीव मात्र योग-व राग का 
(करने के अ्रभिप्राय से) कर्त्ता होता है, इसलिये उसके राग व योग को 
उस पर्याय का निमित्त-कर्त्ता कहा जाता है। 
यहाँ कहते हैं कि मन्दिर बनता है, राग होता है। फिर भी राग व 
मन्दिर का कर्त्ता आत्मा नहीं है । वाह ! करते भी हैं और कर्त्ता भी नहीं 
है ? भरे भाई ! कौन करता.है ? भज्ञानी को भ्रम होता है कि इस, क्रिया 
के होने के काल में मेरा निमित्तपना है, इसीकारण से यह काये हुआ. है । 
अज्ञानी अपने को उस कार्य का निमित्त-कर्तता मानता है। प्रव॒स्तु में जो काये.. 


: होता है, ज्ञानी तो उसका निमित्तमात्र ही है, निमित्त-कर्ता वहीं ।------ 
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भगवान कोी प्रतिमा शान्त-शान्त-शान्त ऐसे उपशम रस का कन्द है, 
उसके दशेन करते ही भक्त आनन्दविभोर हो जाते हैं। यदि प्रंतिमाओों को - 
मुकुट पहनायें, वस्त्र पहनायें; - तो ये जिनविस्व॑ ही नहीं रहते । यह,न्याग्र ' 
की 'बात है, यह किसी के- पक्षपात्‌ की बात नहीं है । भाई ! इस.तीसरे . 
वोल में तो बहुत सूक्ष्म सिद्धान्त .का निरूपण है। मन्दिर बनवाने में .' 
शुभभ्ञाव होते हैं, मन्दिर श्रपने स्व-काल में उसके कारण बनता है; परन्तु 
ये शुभभाव व मन्दिर आझात्मा के कार्य नहीं हैं। अहाहा"" ! भगवान भात्मा 
निराकुल भानन्द का नाथ, श्रान्न्द का. रसकन्द प्रभु है; - उसकी पर्याय 
में जो आनन्दरूप कार्य होता है, उसका कर्त्ता वह स्वयं है। जो झानन्द : 
प्रगट हुआ है, वह उसका कारये हैं; परन्तु व्यवहाररत्तत्रय के शुभभावों 
का तो आत्मा कारण भी नहीं है और काये भी नहीं है। शुभभावरूप ' 
दुःख का कारण आत्मा कंसे हो? शुभभावरूप दुःख की पर्याय कारण 
तथा आनन्द की पर्याय काये- ऐसा कंसे हो सकता है ? भगवान आत्मा. . 


न्‌ किसी का कारण है न काये है । अत: दुःख का भ्रकारण ही है । 


दृष्टि व दृष्टि के विषयभूत तनिकालीद्रव्य में ऐसी कोई. शक्ति ही ' 
नहीं है, जो विकार को उत्पन्न करे। उस शक्तिवान श्रखंण्ड द्रव्य को.दृष्ठि . . 
में लेनेवाला (ज्ञानी) अपने स्वभाव-परिणुमन का कर्ता तो है, किन्तु 
विभाव का कर्ता नहीं । 


प्रश्न ः- जैसे पुत्र की उत्पत्ति में माता-पिता दो कारण होते हैं, 
उसीप्रकार राग उत्पन्न होने में दो कारण तो चाहिये न ? 


उत्तर :- हाँ, श्री जयसेनाचार्य की टींका में ऐसा कथन श्राता है; 

किन्तु वहाँ जिस अपेक्षा से कहा है, उस अ्रपेक्षा को समभना चाहिये। वास्तव 
में राग का कर्ता आत्मा नहीं है, किन्तु पर्याय में परिशमन है - इस अपेक्षा 
से उसे कर्ता कहा है। वहाँ निश्चय को दृष्टि में रखकर बात हैं तथा 
प्रमाण का ज्ञान कराने के लिये निमित्त को शामिल करके कहा है कि यह 
(निमित्त) कर्ता है। इसप्रकार कार्य के दो कारण सिद्ध किये हैं- एंक 
उपचरित अथवा: निमित्त कारण तथा दूसरा उपादान कारण | उपादान . 
कारण यथार्थ है तथा उपचरित.कारण अ्रयथार्थ है। राग का जो विकल्प ' 
उठता है, उसका निश्चय से श्रात्मा कारण सहीं है; परन्तु.पर्याय में-:उत्पन्न 
होता है, इसलिए उसे कारंण.कहा है । वास्तव में तो राग: का कारणश-- 

राग की पर्याय स्वयं है। तथा राग आत्प। ह: हल 
और द्रव्य-गुरा राग के कारण नहीं हैं ! 
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शुभ-राग का भाव ज्ञानी को आता है, मुनिराज को भी शाता है; 
परन्तु वे इसके कर्त्ता नहीं होते । पं० भागचन्दजी की स्तुति में आता है 
कि मुनिवरों को अशुभभाव का तो विनाश हो गया है तथा शुभभाव से वे 
उदास हैं। अहो ! धन्य हैं वे मुनिवर, भावलिंगी दिगम्बर सन्त, जंगलवासी, 
वीतरागभाव में भूलनेवाले, केवली के आड़तिया ! ! अहो, उनको अशुभ- 
भाव की तो गन्ध ही नहीं तथा जो शुभोपयोग होता है, उससे भी वे उदास 
हैं। भ्रहा ! कैसे उनके वचन ! जब उपदेश देते हैं तो मानो उनके मुख से 
अमृत ही भरता है, परन्तु यहाँ कहते हैं कि इस वचनामृत का कारण 
उनका आत्मा नहीं है । झ्ात्मा किसी कार्यें का कारण भी नहीं है तथा 
किसी कारण का काये भी नहीं है। शभ्रह्महा ! सम्यग्दशेन की बलिहारी 
है। चारित्रमोह के उदयवश भले ही राग में जुड़ें, फिर भी दर्शनविशुद्धि 
की निर्मेलता से 'राग का मैं कारण नहीं तथा राग मेरा काये नहीं - ऐसा 





मूल वस्तु है। भाई ! जिसके ऐसी दर्शेनशुद्धि 
ही उसके जन्म-मरण का भ्रन्त भा गया है। उसके जन्म-मरण का भ्रन्त आ गया है । 


राग वे स्वभाव की एजताइडि की मात ही मिल्यारन है मोर व्‌ की एकताबंद्धि की गाँठ ही मिथ्यात्व है! भौर 
तो शुद्ध चेहन्यमूर्ि-भयवाच हें-+ऐसे भान राग की 


५ 
दृष्टि छूट गई है। “राग मेरे स्वरूप में नहीं है! - इसप्रकार ज्ञानी राग को 
झपने ज्ञान में परज्ञेयरूप जानता है । राग है, इस कारण राग को परज्ञेयपने 
जानता है - ऐसा भी नहीं है । यह ज्ञान की पर्याय तो स्व-पर प्रकाशक 
अपने ही सामथ्यं से है, श्रतः स्व-पर को जानती हुई प्रगट होती है । 
अ्रब कहते हैं कि 'इसप्रकार विशेष (अ्रन्तर) को देखकर जब यह 
झ्रात्मा, आत्मा और श्रास्तवों के भेद को जानता है; उसीसमय ऋक्रोधादि 
'आखवों से यह नि त्त हो जाता है। भगवान झात्मा अतिनिर्मल चिदानन्द 
स्वरूप है तथा आ्ास्रव दुःखरूप है - इसप्रकार जिससमय ज्ञानी दोनों के 
बीच का भ्रन्तर या स्वभावभेद जानता है, उसीसमय क्रोधादि आख्वों से 
नि त्त हो जाता है। अर्थात्‌ 'पुण्य-पाप के भाव मेरे हैं' - ऐसे अभिप्राय 
से निवत्त हो जाता है। 
देखो ! भगवान की धर्मंसभा में गणाधर तथा एक भवावतारी 
इन्द्र भी यह बात सुनते थे - ऐसी अलौकिक बात है। बापू | मुनिवरों की 
वाणी साक्षात्‌ सर्वेज्ञ की ही वाणी है। कहते हैं कि जिससमय राग से 
भिन्न भ्न्दर _चिदानन्द भगवान जाना, उसीसमय राग से-आभालतवों से 
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निवृ त्त हो गया. राग-भाव व स्वभावे-भाव का भेदज्ञान होते ही राग 
से दृष्टि खिसक जाती है, अर्थात्‌ राग से निवृ त्ति हो जाती. है । है 


क्योंकि उचसे जो निवृ त्त नहीं है, उसे आत्मा और आखवों के 
पारिमाथिक (यथार्थ) भेदज्ञान की सिद्धि ही नहीं हुईं है ।” देखो !ः अंशुभ- 
भाव से तो ठीक, किन्तु शुभभाव से भी अंत्मा भिन्न है - यंह वात अज्ञानी 
को खटकती है । अरे, यहाँ तो कहते हैं कि शुभभाव व आत्मा दोनों भिन्न 
हैं - ऐसा जब जानता है, तभी वह श्रास्रवों से नि त्त हो जाता है श्रर्थात्‌ 
पुण्यपरिणाम पर जो लक्ष्य था, वह छूट जाता है। भाई ! यह तो श्रन्दर 
की क्रियाओं की वातें हैं - यह सव समभना पड़ेगा | ' 


अरे ! तू भगवानस्वरूप होता हुआ.भी इसे समभे बिना - चौरासी 
लाख योतनियों में जन्म-मरण कर - बारम्बार भ्रवतार ले-लेकर रखड़ा है । 
समयसार कलशटीका के २८वें कलश में आता है कि मरणतुल्य हो गयां 
है। वहाँ कहा है - 'जीवद्रव्य तो प्रगठ ही है, पर्रन्तु कमेंसंयोग से श्राच्छादित 
होने से मरण को प्राप्त हो रहा है ।” श्रह् !. राग की रुचि में 
रागरूप परिणमन के अस्तित्व को ही (निज-स्वभाव) स्वीकार करके जीव 
के त्रिकालीजीवन को मरणखुतुल्य कर डाला है। फिर भी 'जीवद्रव्य तो 
प्रगट ही है। भ्रह्महां ! विद्यमान चिंदानन्दघन प्रभु आ्रांत्मा तो" प्रगट ही 
है । गाथा ४६ में प्रगंट पर्याय की-अपेक्षा से जीवद्रव्य को श्रव्यक्त कहा है - 
वहाँ दूसरी बात है । यहाँ तो यह कहतें हैं कि श्रनाकुल-आनन्द का नाथ, 
श्रुव, त्रिकाली भगवान भ्रस्तिपने मौजूद प्रगट ही है; -परन्तु इसके सन्मुख 
हुए विना, इससे विमुख होकर राग को ही स्वीकार करके यह जीव मरणरं 
को प्राप्त हो रहा है। । 


क्‍या जीव .भी मरता है ? नहीं; भाई ! यह तो . जीव॒ती-जागती 

ज्योति सदा प्रगट ही है ।-द्रव्य तो त्रिकाल सत्‌ ही हैं;. परन्तु जीव का जो 

त्रिकाली सत्त्व -जीवत्व है; उसको अज्ञानी ने जाना नहीं है, माना नहीं 

है। राग की रुचि में .उसते त्रिकाली जीवन को अस्वीकार कर दिया है, 

इसकारण मरणतुल्य हो गया है। अरे रे | राग की रुचि के फन्‍्दे में 

फंसकर उसने अनादि से जन्म-मरण की परस्परा का कष्ट ही: उठाया है, 
इसकारण मरणतुल्य कर डाला - ऐसा कहा है । 

नयननी आलसे रे, नीरख्या न नयण् हरि'-ऐसा आता है न? 

हरि अर्थात्‌ जिसने भ्रज्ञात, राग व हं ष. को हर . लिया है, वह हरि है। 

'.,. ऐसा हरि, चिदानन्दघन प्रभु स्वयं आत्मा ही है ।; यह भगवान का ,उपदेश 
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है। प्रभु ! तेरी वस्तु तो राग, दया, दान, ब्रत, तप भ्रादि के विकल्प से 
. भिन्न अन्दर परमपवित्र शुद्ध चैतन्यघन वस्तु पड़ी है, वह सदा मौजूद है; 
उसमें दृष्टि कर |! - यह भगवान का उपदेश है । ४ 


कलशटीका के चौथे कलश में श्राता है कि जिनवचन का सेवन 
करने, जिनवचन में रमने से मोह का नाश होता है - इंसका क्या अर्थ 
है ? भगवान जिनेश्वरदेव के द्वारा कहे गये भाव में जो पुरुष रमते हैं, उसके 
मिथ्यादशेन कमें का वमन होकर शुद्धात्मा की प्राप्ति होती है-। दिव्यध्वनि 
ढ्वारा कही गयी उपादेयरूप शुद्ध जीववस्तु में जो रमते हैं अर्थात्‌ आश्रय 
लेते हैं, उनकी भ्रान्ति टूट जाती है। भ्रहो ! त्रिकाली आनन्द का नाथ 
भगवान आत्मा आश्रय करने योग्य है - यह भगवान का उपदेश है | 

' शंका :- जैनधर्म में तो निश्चय-व्यवहार - दोनों नयों का ग्रहण 

करने को कहा है न ? 

समाधान :- हाँ भाई ! किन्तु दोनों नयों के ग्रहण करने का अर्थ 
कया ? दोनों नयों का विषय तो परस्पर विरुद्ध है। शुद्धनय की विषयभूत 
वस्तु (आत्मा) शुद्ध चेतन्‍्यघन त्रिकाल विद्यमान है, इंस शुद्ध चेतन्यघन 
स्वरूप त्रिकाली आत्मद्रव्य को ही उपादेयरूप से ग्रहण करने की बात 
भगंवान की देशना में आई है । भ्रहहा ! ऐसी मलिनता रहित, हीनता 
रहित, विपरीतता रहित, श्रतिनिर्मेल, पूर्ण चेतन्यथन भगवान आत्मा 
ही एकमात्र उपादेय है - ऐसा भगवान की वाणी का फरमान है। राग से 
भिन्न होकर जब त्रिकाली शुद्धद्रव्य को उपादेय किया, तब राग से विरुद्ध 
शुद्ध चेतन्‍्यमय परिणमन हो जाता है-इसप्रकार आत्मा आस्रवों से 
निवृ त्त होता है। व्यवह्रनय उस काल में जाना हुआ भप्रयोजनवान है, 
आदरणीय नहीं । यही व्यवहारनय के ग्रहण करने का आशय है । 


“यदि श्रात्मा आखवों से निर्व॑त्त नहीं होता तो उसे सच्चा भेदज्ञान 
हुआ ही नहीं है। पुण्य-पाप के भाव से दृष्टि . हट गई है, पुण्य-पाप के 
भाव में रुचि नहीं रही - इसी का नाम तो भेदज्ञान है। कोई इसमें से ऐसा 
श्र्थ निकाले कि भेदज्ञान में पुण्य-पाप का भाव बिल्कुल होता ही नहीं है - 
सो ऐसा नहीं है । भाई ! पुण्य-पाप की रुचि नहीं रही,-बस इसे ही पृण्य- 
पाप से निवृ त्त होना कहा-है और यही भेदज्ञान की भूमिका है। झभिप्राय 
में जो.राग-द्व ष के साथ एकता थी, वह टूट गई - उसे ही निवृज्त होना 
कहा हैं भौर यही भेदज्ञान है। भ्रभिप्राय में जो आलखवों से निवुत्त नहीं 
होता, उसे भेदज्ञान ही नहीं. है । 2, कं 
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बिल्कुल रागभाव हो ही नहीं; तब - भेदज्ञान कहा जांय -यह बात 
यहाँ नहीं है ।(राग की. रुचि छोड़कर चेतन्यस्वभाव की ' रुचि उत्पन्न हो 


उसे ही सम्यग्दशेन कहते हैं:।'पुण्यभाव आदि होते हैं,' किन्तु घर्मी इनकी 
रुच्िनहीं करता.। ... . , 


कोई कहे कि. पहले क्रोध भ्रादि से .निव त्त हों, तब: कहीं भेदज्ञान . . 


होता है- सो यह बात भी यथार्थ, नहीं है: जिससमय सम्यग्दशेंन-ज्ञान , 
प्रगट होता है, निर्मेल भेदज्ञान प्रगट' होता-है;: उस़ीसमग्र: क्रोघ्ादि की 
निव त्ति होती है, दोनों का समकाल है, पहले-पीछे का श्रन्तर नहीं है । 
भाई !-अन्तदु ष्टि हुए. बिना भेदज्ञान के अभाव में जीव .ने सबं-कुछ किया; 
ब्रत पाले, तप किया तथा हजारों .रानियों को छोड़कर वनवासी दिगम्बर 
मुनि भी हुआ, महान्नरत पाले तथा घोर तप किया; परन्तु “विना एकड़े 
बिन्दी' के समान सब निरथ्थंक रहां। राग के निर्मित्त मिटाए, किन्तु 
राग की रुचि नहीं मिटी; इसकारण संसार-श्रमण नहीं मिटां, लेशमात्र 
भी सुख नहीं मिला । छहढाला में झांता है :-' 


घुनिव्नत धार प्रनन्त बार. ग्रीवक उपजायो। 
पे निज झ्रातम ज्ञान बिना सुखे लेश ने पायो ॥। 


भाई ! श्रन्त्मृख दृष्टि.हुए बिना राग की. रुचि.नहीं छूटतीं तथा - 
जहाँ राग की रुचि होती है, वहाँ भ्रन्तद्‌ ष्टि - भेदज्ञान नहीं होता; इसलिए 
भेदज्ञान व आखवों से विवत्तंन - इन दोनों का. समकाल है, ऐसा यथार्थे 
समभना। (समयसार कलशटीका के २६वें .कलश में भी यंह ब्रात कही है)। : ' 


“इसलिए क्रोधादिक झाखत्रवों से निव त्ति के साथ जो श्रविनाभावी 
है हे ज्ञानमात्र से ही, अज्ञानजन्य पौद्गलिक कमे के बन्ध' का निरेध ' 
होता | 7) हि 

यहाँ “क्रोध: कहकर यह . कहा हैं कि श्रन्दर पूणरनिन्द के नाथ 
ज्ञायकस्वभावी प्रभु आत्मा से विमुख .होकर जो राग की रुचि करता है, 
उसे ज्ञायक नहीं रुचता; इसलिए उसे भगवान आत्मा के .प्रति.क्रोध है। 
कहा भी है कि 'हेष श्ररोचकभाव' अर्थात्‌ निजस्वरूप की अरुचि ही क्रोध. 
है । इन क्रोधादि पर से जिसकी रुचि नहीं हटी तथा स्वभाव की दृष्टि नहीं... 
हुई, वह आख्वों से निवृत्तः नहीं.है। तथा ज्यों ही :झाखवों से दृष्टि 
हटकर निज चंतन्यस्व॒रूप में अ्रभेदरूप से परिशमित होती है, उसीसमय 
उस जीव को श्रन्तर्शान - सम्यग्ज्ञान हो जाता है. इसप्रकार राग से भिन्न 
उस ज्ञानमात्र से ही बन्ध का निरोध हो जाता. है । : पहले -जो एकत्व-विभंक्त 


. समयसार गाया ७२ ] | [ ७३ 


की बात की थी, उसी शेली. में यह बात है.।. भ्रहाहा ! स्वभाव में एकत्व . 
एवं राग से विभक्त होना द्वी भेदज्ञान है और उसी से बन्ध का निरोध 





होता है, बन्धन रुक जाता है । / बन्धन रुक जाता है । 


“ रागव स्वभाव का जो भेदज्ञान हुआ है, उस भेदज्ञान से सर्वथा 
राग मिट जाता है, ऐसा यहाँ अर्थ नहीं है। पअ्रभिप्राय में जो पुण्य-पाप का 
रस या रुचि थी, वह मिट जाती है। इसे ही ज्ञान द्वारा आख्रवों से निवृत्ति 
हुईं - ऐसा कहा जाता है भ्र्थात्‌ इस भेदज्ञान से मिथ्यात्व व अनन्तानुबन्धी, 
कषाय का बन्ध रुक जाता है ।. 

' श्रब इसी बात को विस्तार से स्पष्ट करते हैं :- “भर जो यह 
झ्ात्मा भर आजख्वों का भेदज्ञान है, सो भ्ज्ञान है या ज्ञान ? यदि भज्ञान है 
तो आत्मा और आजखवों के भ्रभेदज्ञान से उसकी कोई विशेषता नहीं हुई ।” 


देखो ! आत्मा और आखवों का अ्भेदज्ञान - एकपने का ज्ञान तो 
भज्ञान है ही और उससे बन्ध भी है, किन्तु यहाँ तो यह प्रश्न किया है कि 
झासखव व भात्मा भिन्न है - ऐसा जो भेदज्ञान हुआ, वह ज्ञान है या भज्ञान.? 
यदि उस भेदज्ञान को भी अज्ञान कहोगे तो भेदज्ञान व भ्रज्ञान - इन दोनों 
में कोई भ्रन्तर ही नहीं रहा । यदि भेदज्ञान भी भ्रज्ञान है तो श्रात्मा व 
आखवों के एकत्वरूप ज्ञान से उसमें कोई विशेषता ही नहीं रहेगी । 
शात्मा की राग के साथ भ्रनमादिकाल से एकता है तथा राग से ज्ञान भिन्न 
नहीं हुआ तो वह ज्ञान, ज्ञान ही नहीं है, भेदज्ञान ही नहीं है । 

“ओर यदि ज्ञान है तो वह ज्ञान शभ्राखवों में प्रवृत्त है या उनसे 
निव त्त ?” - यह दूसरा प्रश्न है। यदि “वह ज्ञान है' - ऐसा कहते हो तो 
ज्ञान भ्ासवों में प्रवृत्ति केसे कर सकता है ? जो शआरास्त्रवों में प्रवर्तेन करेगा 
तो श्रात्मा व भाखतवों के अ्रभेदज्ञान से उस ज्ञान की कोई विशेषता ही नहीं 
रही । एक शोर तो उसे ज्ञान कहें, वहीं दूसरी शोर कहें कि वह शभ्राख्रवों 
में प्रवृत्ति करता है, रुचि करता है तो वह भेदज्ञान ही नहीं है। जो राग 
से_भिन्न होकर स्वभाव को ग्रहण करे, वही ज्ञान - भेदज्ञान है.। उसी 
ज्ञानमात्र से मिथ्यात्व व अनन्तानुबन्धी का बन्ध रुकता है। जो पुण्य-पाप 
में भ्टके, वह तो भेदज्ञान द्वी नहीं है भतः जिससे भ्राज़्व का निरोध हो, 
वही सच्चा भेदज्ञान है । इसी से बन्ध का निरोध होता है । 

“और यदि आजस्रवों से निव त्त है तो ज्ञान से ही बन्ध का निरोध 
सिद्ध हुआ क्‍यों न कहलायेगा ? ” (अर्थात्‌ सिद्ध हुआ ही कहलायेगा ) पुण्य-पाप 
. के-भाव से दुष्टि हटकर स्वभाव में एकाकार हुईं तो ज्ञानमात्र से बन्धन 
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रुके. जाता है। भ्रविरति श्रादि .साग-परिरणाम' होते .अवश्य <हैं। परन्तु... 
मैं तो राग से भिन्न चिदानन्दस्वरूप हूँ - ऐसा भेदज्ञान, होने पर बन्ध 
रुकता है । । उप कद 
भ्ब कहते हैं कि - "ऐसा सिद्ध होने से अ्ज्ञान का अंश - ऐसे क्रियानय ' 
का खण्डन- हुआ ।” दया-दान-पूजा-भक्ति . आदि पुण्यभाव'से धर्म 'होता. 









करते, धर्म - होता है -- ऐसी -खोटी - मान्यता: का- यहाँ खण्डनः किया:है ।__ 
मन्दराग की लाखों क्रियायें करे, तथापि वह ध्रर्म नहीं है). रागेसे;निवर्तित , 
हुआ ज्ञान द्वी धर्म -है-। राग की मन्दता की क्रिय्रा 'एवं परलक्षयी जान -- 
इसप्रकार ज्ञानक्वियाभ्यां मोक्ष: का कोई श्र्थ करे-तो यह. यथार्थ नहीं 

“है; भतः.यहाँ इस बात का भी खण्डन किया:है। राग से भिन्न स्वरूप का 
ज्ञान तथा ज्ञानस्वभाव में स्थिरतारूप या रमनेरूप क्रिया - यही “ज्ञान, 
क्रियालयां सोक्षः सुत्र का यथार्थ अर्थ है। संमयसार केलशटीका के २६७वें ... 
कलश में आया है कि ज्ञाननय व क्रियानय की परस्पर तीन्रम॑त्री है भें ननय [नय की परस्पर तीज भ्र्थात्‌ु' 
शुद्धस्वरूप का अनुभव, अश्रशुद्ध रागादि परिणामों का नाश करके होता है । 
तात्पयें यह है कि 328 झशुद्ध परिंणति का विनाश शुद्धस्वरूप के भ्रनुभव- 
सहित है, भौर इनमें परस्पर अत्यन्त मेत्री कही है। जो इसका पात्र हुआ 
है, वह समकिती है, धर्मेनिष्ठ है। राग की मंनंदता की क्रिया घर्मनहीं 
है, परन्तु रागपरिणाम को नष्ट करता हुआ जो निर्मेल परिणाम प्रेगंट 
होता है, वही धर्म की क्रिया है, मोक्षमार्गं है । | 


“यदि आत्मा और आख्वों का भेदज्ञान भ्रांस्रवों से निव त्त न॑ हो 
तो वह ज्ञान ही नहीं है- ऐसा सिद्ध होने से ज्ञान के. अंश ऐसे (एकान्त)' 
ज्ञाननय का भी, खण्डन हुआ ।” कोई मात्र धारणांर्प जानपना करके 
माने कि मुझे ज्ञान हो गया श्रौर ज्ञानं में एकाकार या एकत्व स्थापित न 
करे तो वह ज्ञान, ज्ञान ही नहीं. है - इंसंप्रकारं एकान्त ज्ञाननय का भी 


खण्डन*किया । भूले ही ज्ञान का क्षुयोपशम हो, किन्तू भ्रात्मा में एकाग्र . 
नहीं हुआ तो उस अकेले ज्ञान को ज्ञान ही नहीं कहते । - हा हीं कहते । - अकेला क्षयोपशमं--- 
का अश सम्पूर्ण वस्तु नहीं है। श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने कहा है :-. 


कोई फ्िया जड़ थई रहा, .शुष्क ज्ञानमां .कोई । 
माने सारण सोक्षनों, करुखा उपजे जोई॥। 


: एक को क्रिया-जड़ कहा, दूसरे को .शुष्क-ज्ञानी कहा। “दोनों का,» 
निषेध करके. कहते हैं'कि इनकी दशा देखकर.हमें करुणा आती है-। 
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ि प्ञ्ी ज्ञान राग से निवर्तित न हो व स्वभाव में प्रवतित न हो; वह 
. . ज्ञान, ज्ञान ही नहीं है । के 


- मम ना 
कर  एकान्त क्रियोनय व एकान्त ज्ञाननय - दोनों मिथ्या मतों का 


खण्डन किया है। जो राग की भन्दता की क्रिया में धर्म मानता है, वह 

क्रियाजड़ है तथा जो जानने मात्र को भेदज्ञान मानता है, वह शुष्क-ज्ञानी 
है। दूसरे प्रकार से कहें तो 'व्यवहार करते-करते धर्म हो जायगा' - ऐसे 

क्रियानय के पक्षपातियों तथा परलक्ष्यी ज्ञानमात्र को सम्यच्ज्ञान कहनेवाले 

एकान्त-ब्ञाननय के पक्षपातियों का यहाँ खण्डन किया गया है। * 


प्रह्महा ! वस्तु ज्ञान व भ्रानन्द का पिण्ड है। राग से भिन्न दोकर' 
शरात्मा में एकत्वरूप परिणमन करतेवाला ज्ञान-ही-्वान है और इसीमें 


रमणता करे, वही सच्ची क्रिया है भर वही मोक्षमाग्ग है । _ करे, वही सच्ची क्रिया है और वही मोक्षमार्ग है । 


गाथा ७२ के भावार्थ पर प्रवचन 


आख्रव अशुचि हैं, जड़ हैं, दु:ख का कारण हैं; झौर झात्मा पवित्र है, 
'ज्ञाता है, सुखरूप है | - इसप्रकार लक्षणभेद से दोनों को भिन्न जानकर 
. आत्मा आखवों से निव त्त होता है और तब ही उसे कर्म का बन्ध भी नहीं 
होता । जो पहले पुण्य-पाप को उपादेय मानता था, वह अ्रव उन्हें हेय 
जानकर शभ्रात्मा को उपादेयरूप से स्वीकार करता है, उसे कर्म का बन्ध भी 
नहीं होता । भ्रात्मा व आखवबों का भेद जानने पर भी यदि आत्मा झाखवों 
ह से निव त्त न हो तो वह भेदज्ञान नहीं, बल्कि भज्ञान ही है। __ निवं त्त न हो तो वह भेदज्ञान नहीं, बल्कि भज्ञान ही है। 


प्रश्न :- अविरत सम्यर्दृष्टि को मिथ्यात्व व अनन्तानुबन्धी प्रकृतियों 
का तो बन्ध नहीं होता, किन्तु भन्य प्रकृतियों का तो प्राखव-बन्ध होता है, 
झ्तः उसे ज्ञानी कहोगे या अज्ञानी ? 


.._ उत्तर ;- सम्यर्दृष्टि जीव ज्ञानी ही है, क्योंकि वह झभिप्रायपूर्वक 
आखवों से निर्व त्त है। धर्मी को ज्ञानवधारा अगठ हो गई है, अतः भले ही 
प्रस्थिरताजनित रागघारा हो, तथापि भ्रभिप्राय में वह राग से निवृत्त ही 
है; क्योंकि अ्रभिप्राय में उसे राग का झादर नहीं है, स्वभाव का स्वामीपना 
प्रगट हो गया है तथा पर का- राग का स्वामीपना छूट गया है। यद्यपि 
सम्यरदृष्टि को जहाँ तक चारित्रमोह का उदय है, वहाँ तक उदयानुसार 
आसवं-वन्ध होता है, परन्तु उसका स्वामीपना, नहीं है । उदयानुसार पर्थात्‌ 

द्रव्यकर्म का उदय निमित्त होता है, किन्तु आस्रव अपने उपादान की 
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योग्यता के प्रमाणं। ही होता है; 'जितनाः उदय है, उसी प्रमाण में भासरव- 
बन्ध हो - ऐसा नहीं है। यदि ऐसा हो.तो किसी को कभी मुक्ति ही नहीं 
हो सकेगी, भर्थात्‌ मुक्ति के अभाव का प्रसंग थ्रा जायगा। उदय का निमित्त 
होने पर भी उपादान की योग्यतानुसार ही भाव होता है। 


अपने पुरुषार्थ की मन्दता से ज्ञानी को रांग होता है, किन्‍्तुं उसे राग 
रखने का - उपादेय मानने का भअ्रभिप्राय नहीं रहा । अभिप्राय में - तो बंह 
सर्वथा झ्रासखव-बन्ध से छूटना ही चाहता है, इसकारण वह ज्ञानी ही है । ५- 

ज्ञानी के बन्ध नहीं होता' - ऐसा जो कहा गया. है, उसका श्रपिप्राय 
यह है कि मिथ्यात्वसम्बन्धी अभ्रनन्‍्त संसार का कारणभूत बन्ध ज्ञात्ती को 
नहीं होता - यहाँ प्रधानरूप से यही विवक्षा है। श्रविरंति. श्रादि से जो 
बन्ध होता- है; वह अल्प स्थिति-अनुभागवाला है, दी संसार 'का कारण 
नहीं है । इस कारण बह प्रधानरूप से गिनने में नहीं श्राया'। यद्यपि राग 
संसार का कारण है, प्रन्तु ज्ञानी को वह राग दीघे संसार का कारण 
नहीं है; इसलिए उसे गिना नहीं जाता [६-7 ./ [77 

भ्रथवा ज्ञान बन्ध का काररं ही नहीं है। जूब तक ज्ञान में मिथ्यात्व 


का उदय पत्र 
बाद भनज्ञान नहीं है, ज्ञान ही है-।-जो चारिन्रमोह सम्बन्धी. विकार है, 
ज्ञानी उस विकार का स्वामी नहीं है, भ्रत: इसका रण ज्ञानी के बन्ध नहीं 
है। विकार स्वयं बन्धरूप व बन्ध का कारण है, वह बन्ध की पंक्ति में 
है, श्ञान की पंक्ति में नहीं है । ह ; 

झब यहाँ कलशरूप काव्य कहते हैं :- 

परपरिणतिपुज्कत्‌ खंडयद्भू दवादा- - ' है 

निदसुदितमर्खर्ड ज्ञानसुच्चंडसुच्चः । 
ननु कथसघकाशः करत फर्मप्रवत्ते 
:..... रिह भवति कथ्थ वा पौद्गलः कसंबंधः ॥४७॥ 

श्लोकार्थ :- [ परपरिणतिस्‌ उज्कत्‌ | परपरिणति को छोड़ता हुआ, 
[ भेदवादान्‌ खण्डयत्‌] भेद के कथनों को तोड़ता हुआ, [इृदस्‌ अ्रसण्डस्‌ 
उच्चण्डम्‌ ज्ञानम] -यह अंखण्ड . और श्र॒त्यन्त'  प्रचण्ड ज्ञान [उच्चे 
उदितम्‌ ] प्रत्यक्ष उदयं को प्राप्त हुआ है । [ननु] भहो ! [इह] ऐसे ज्ञान 
में [करत कर्मप्रवत्त: |  (परद्र॒व्य के) कर््ताकर्म की प्रवृत्ति का [कथस्‌ 
झवकाश: | भ्रवकाश कं॑से हो सकता है ? [वा] तथा [ पौद्गल: कर्मबन्धः ] 
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पौद्यलिक कमेंबन्ध भी [कर्थ भवति] कैसे हो सकता है ? (प्रर्थात्‌ कदापि 
नहीं हो सकता ।) 

(ज्ञेयों के निमित्त से तथा क्षयोपशम के विशेष से ज्ञान में जो भ्रनेक 
खण्डरूप आ्राकार प्रतिभासित होते थे, उनसे रहित ज्ञानमात्र आकार अब 
अनुभव में आया; इसलिये ज्ञान को अखण्ड' विशेषण दिया है। मति- 
जशानादि जो अनेक भेद कहे जाते थे, उन्हें दुर करता हुआ उदय को प्राप्त 
हुआ है; इसलिये 'भेद के कथनों को तोड़ता हुआ - ऐसा कहा है। पर के 
निमित्त से रागादिरूप प्ररिणमित होना था, उस परिणति को छोड़ता 
हुआ उदय को प्राप्त हुआ है; इसलिये 'पर-परिणति को छोड़ता हुआ - 
ऐसा कहा है। पर के निमित्त से रागादिर्प परिणमित नहीं होता, 
बलवान है; इसलिये 'अत्यन्त प्रचण्ड' कहा है |) 

भावार्थ :- कर्मबन्ध तो अज्ञांन से हुई कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति से था । 
झब जब भेदभाव को भर परपरिण॒ति को दूर करके एकाकार ज्ञान प्रगट 
हुआ, तब भेदरूप कारक की प्रवृत्ति मिट गईं; फिर भ्रब बन्ध किसलिये 
होगा ? श्रर्थात्‌ नहीं होगा । 

कलश ४७ पर प्रवचन 


देखो ! पहले गाथा में तीन बोलों द्वारा भेदज्ञान समझाया है। पृण्य- 
पाप के भाव श्रशुचि हैं, जड़ हैं, दुःखरूप हैं तथा भगवान आत्मा त्रिकाली 
ध्रुव भगवान, अतिनिर्मेल, विज्ञानधनस्वरूप, आानन्दरूप है। इसप्रकार 
दोनों की भिन्नता जानकर जो पर्यायबुद्धि दूर करके स्वभावसन्मुख होता है, 
उसे भेदज्ञान प्रगट होता है। ऐसा भेदज्ञान जिसे श्रन्तरंग में प्रगट हुआ है, 
उस श्रात्मा के लिए 'पर परिणति को छोड़ता हुआ, भेदों के कथनों को 
तोड़ता हुआ - यह भ्रखण्ड तथा अत्यन्त प्रचण्ड ज्ञान प्रत्यक्ष उदय को प्राप्त 
हुआ है - ऐसा कहा है । 

प्र-परिणति श्रर्थात्‌ विकार या पुण्य-पाप के भाव । पहले जो अनेक 
पुण्य-पांप के भावों में श्रटक रहा था, स्वभाव के शभ्राश्रय से उन भावों को 
छोड़ता हुआ भ्ति प्रचण्ड ज्ञान, उदय को प्राप्त हुआ है। 'मैं श्रखण्ड एक 
ज्ञायकस्वरूप हूँ - ऐसी दृष्टि होते ही, राग मेरा कत्तंव्य है - यह दृष्टि छूट 
गई है। तथा राग से भिन्न होकर अति तीक्ष्ण ज्ञान प्रगट हुआ है । भगवान 
झ्रात्मा चित॒शक्तिस्वरूप है, किन्तु पुण्य-पाप की रुचि के कारण चितृशक्ति 
रुक गई थीं। श्रहो ! विकार या राग मेरा कत्तंव्य, दया, दान, ब्रतादि 
' मेरे कार्य -ऐसा मानने से चितृशक्ति भ्राच्छादित हो गयी थी; .परन्तु 
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झखण्ड, एकरूप, चिदाकार, चेतन्यमय शझात्मा की दृष्टि करने पर राग . 
की रुचि व महिमा. छूट गईं तथा प्रचण्ड ज्ञानशंक्ति की प्रगटता हुईं । . 
जो ज्ञान पर में अटकता था, परलक्ष्यी था, वह स्वभाव में स्थित हुआ -- 
यही कर्म है । । 
यह अखण्ड व श्त्यन्त प्रचण्ड ज्ञान भेद के .कथनों को भी तोड़ता 
हुआ - मेटता हुआ प्रगट हुआ है ।. भ्रहाहा [ऐसे .अखण्ड एकरूप ज्ञायक 
के ऊपर दृष्टि जाते ही भेदवाद खण्ड-खण्ड हो जाते हैं भौर अ्रखण्डज्ञान 
प्रगट हो जाता है। देखो ! यह केवलज्ञान की. *बातं नहीं. है। केवलज्ञान 
तो पर्याय है,' यहाँ तो 'अखण्डज्ञान प्रगट.होने की वात है.। भ्रह्महा ! अकेला 
जश्ञान“ज्ञान “ज्ञान चेतन्यसामान्य एक, संदुश, पर्यायरहित,' श्रुवस्वंभाव 
प्रगट होता है । श्रह्मह्ा ! मति-श्रुतज्ञान भ्रादि जो खण्ड-खण्डरूप: भेद थे. 
उन्हें दुर करता हुआ्ना, मेटता हुआ अ्रखण्डज्ञान उदित हुआ है ।. अभेददृष्टि 
में भेदवाद मिट जाते -हैं। श्रह्म .! कर्म क्षयीपशम' के कारण, ज्ञय . के 
निमित्त से ज्ञान में जो खण्ड (भेद) पड़ते थे, जो खण्डरूप ज्ञान के: शाकर 
प्रतिभासित होते थे, श्रव ज्ञायक पर दृष्टि; स्थिर होते ही वह ज्ञान 


अखण्डरूप से उदित हुआ है। भर्थात्‌ एक ज्ञानमात्र अखण्ड वस्तु ही ज्ञान_ 
में ज्ञात द्वोने लगी है, ज्ञान के भेद नहीं।_ 


श्रह्महा ! मैं श्रखण्ड, एक, ज्ञायकमृत्ति भगवान हूँ -- ऐसी दृष्टि होने 
पर विकार तो दूर रहा, मति-श्रुत अ्रवस्था के ज्ञान के' भेद भी 'बाहर ही 
रह जाते हैं। मात्र श्रखण्ड, ज्ञायक भगंवान ही ज्ञान में आता है।. 


भाई ! वीतराग का मांगे ऐसा ही है । जब. राग प्र. लक्ष जाता है, 
तब ध्रुव चेतन्यबिम्ब ज्ञान में आता है।.. ११वीं गाथा में ,आता है कि -- 
त्रिकाली भृतार्थ-सत्या्थ -द्रव्यस्वभाव के आ्राश्रय से सम्यग्दशेन होता' 
है।- इसमें भेदों के विकल्प भी टूट जाते हैं। चतन्यरस कन्द भात्मप्रभु : 
जाज्वल्यमान चेतन्यसूर्य है ।. उस पर दृष्टि पड़ते ही मति:श्रुतादि ज्ञान 
के भ्रखण्डरूप भेदों को तोड़ता हुआ अ्रखण्डज्ञान प्रत्यक्ष प्रगट होता है । 


भ्रव कहते हैं कि अ्रहो ! ऐसे ज्ञान में. परद्रव्य के .कर्ता-कर्म 'की 
प्रवृत्ति का अवकाश कैसे हो सकता है ? वस्तु अखण्ड, एकरूप, चंतत्त्य- 
स्वभावमय.है;' ' उसमें कोई .ऐसी शक्ति नहीं है, जो विकार उत्पन्न करे। 
ऐसे शक्तिमान द्रव्य पर दृष्टि प्रड़ते ही ज्ञान की वत्तेमान दशा ज्ञाता-दृष्ठा 
स्वभाव से प्रगट हुई. है.।' श्रहो ! ऐसे ज्ञान में. कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति.को, 
अवकाश ही कहाँ है ? 
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' ज्ञायकस्वरूप त्रिकाली द्रव्य में स्व-पर को प्रकाशित करने की त्रिकाल 
निजशक्ति है। ज्विकाली को जाने -- ऐसी त्रिकाल निजशक्ति है। नियमसार 
में आता है कि - 'त्िकाल ज्ञान-द्शन का उपयोग इस त्रिकाल को जानता 
ही है। वस्तु का स्वभाव ही ऐसा है ।':- यह परिणमनरूप उपयोग की 
बात नहीं है। तिकाली वस्तु को जानने का स्वभाव त्रिकाल शक्तिरूप से_ 
है- यह बात है । परिणतिरूप से जानने की बात यहाँ नहीं है.। भाई. ! 
बात बहुत सुक्ष्म है। यहाँ कहते हैं कि ज्ञानस्वभाव के परिणमन में राग के 
कर्त्ापने का एवं कर्मपने का अवकाश ही कहाँ है ? श्रर्थात्‌ नहीं है | स्वभाव 
का आश्चय लेकर जो ज्ञान-अ्रद्धान प्रगट हुआ, उसमें सम्पूर्ण आत्मा ज्ञात 
हुआ है, श्रद्धान में आया है वह ज्ञान जिस पर्याय में राग की अ्रशुद्धता है, 
या जो भ्रशुद्धता की परिणति है, उसको व्यवहार से जानते हैं, व्यवहार 
उस काल में जाना हुआ प्रयोजनवान है; परन्तु ज्ञानी राग का कर्त्ता व 
राग इसका का्यें - ऐसा ज्ञान में भ्रवकाश ही कहाँ है ? भ्र्थात्‌ नहीं है. 


अनादि से ऐसा सर्वेज्ञस्वभावी निज श्रात्मद्रव्य है। श्रनादि से साधक 
जीव भी हैं, मिथ्यादुष्टि भी अ्रतादि से हैं। उन सबको जाननेवालों का 
जगत में विरह भी कभी नहीं पड़ता । इसीप्रकार भगवान सर्वेज्ञदेव की 
प्रतिमायें भी अनादि से हैं, उनका भी कभी विरह नहीं होता । 


लोगों को सत्य तत्त्व की खबर नहीं है । भाई ! ऊपर-ऊपर से मान 
लेने की यह वस्तु नहीं है, भाव में इसका भलीप्रकार भासन होना चाहिये | 
तीनकाल, तीनलोक श्रनन्त ज्ञेयरूप हैं तो उसका ज्ञाता किसी काल में हो, 
किसी में न हो - ऐसा नहीं बन सकता । 

.. भगवान सर्वेज्देव जिसतरह त्रिकाल हैं, उसीप्रकार मू्तिरूप में 
उनके प्रतिबिम्ब भी त्रिकाल शाश्वत हैं- ऐसी ही वस्तु की स्थिति है। 
यहाँ कहते हैं कि ज्ञायकभाव का भान होने पर अन्दर शक्तिरुंप में जो 
सामर्थ्य थी, वह प्रगट हुई। इस ज्ञान में 'मैं राग का कर्त्ता व राग मेरा 
कर्म! - ऐसी कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति का श्रवकाश कैसे हो सकता है ? भ्र्थात्‌ 
नहीं हो सकता है। अरे भाई ! प्रगट हुआ ज्ञान जानने का काम करे कि 
कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति का काम करे ? परद्व्य में कर्ता-कर्म की भ्रवृत्ति का 
अवकाश ही नहीं है। पर-परिणति को छोड़ने पर ही जब यह प्रगट होता 
: है तो ज्ञान में. इनका कर्त्ता-कर्मपना कैसे सम्भव है ? सम्भव ही नहीं है । 

श्रब कहते हैं कि यवि ज्ञान में कर्त्ता-कर्म की प्रवृत्ति का भ्रवकाश 
'नहीं है तो कर्मंबन्ध का भी अवकाश कैसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । 
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कलशटीका के २६ वें.कलश में आता है:कि रांग, ढ़ ष, मोह, शरीर, 
सुख, दुःख-झदि विभाव पर्यायरूप परिणत .जीव का जिस काल' में ऐसा ' 


झशुद्ध परिणामरूप संस्कार छूट जाता है, उसी काल में इसके अनुझ्नव हैं। . | 
उसका विवरण - “जो शुद्ध चेतनामात्र का आस्वाद आये विना अशुद्धभाव- , 


रूप परिणाम छूटता नहीं: झौर भ्रशुद्ध संस्कार छूटे बिना शुद्धस्वरूप का 
श्रनुभव होता नहीं; इसलिये-जो कुछ है, सो एक ही काल, एक ही वस्तु, 
एक ही ज्ञान, एक ही स्वाद है” -ऐसा भोक्ष का मार्ग कोई श्रपुर्व वस्तु -है । 
भाई ! संसार का व्यय होकर ही मोक्ष होता है । मोक्ष. का .एकमात्र यही 
उपाय है। लोग वाद-विवाद करते हैं कि व्यवहार से. ऐसा है - वसा है; 
किन्तु भाई ! इसमें वाद-विवाद की कोई गु जाइस ही नहीं है । 


नियमसार के प्रायश्चित्त श्रधिकार में आता है कि 'निर्मेलदशारूप 
जो वीतराग परिणति प्रगट हुई है, वही प्रायश्चिंत्त है। प्राय:+चित्त 
प्र5प्रकृष्ट, चित्त८ज्ञान अर्थात्‌ प्रकृष्टरूप ज्ञान वही प्रायश्चित्त है; इसलिये 
त्रिकाली ज्ञान प्रायश्चित्तस्वरूप ही.है।' परिणति प्रगठ हुई, वह कार्येतियम 
है तथा जो त्रिकाली चेतनारूप वस्तु है, वह कारणनियम है भ्रर्थात्‌ जो कुछ 
निर्मेलपरिण॒ति होती है, उसीप्रकार की सम्पूर्ण वस्तु स्वभाव से है। पर्याय 
में वीतरागता प्रगठ होती है -तो वस्तु भी वीतरागस्वरूप ही है। केंवलज्ञान 
प्रगट होता है तो अ्खण्ड द्रव्य भी ज्ञानस्वरूप ही है। जैसे ऐसे ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभाव में राग के कर्त्ता-कर्म की प्रवत्ति को भ्रवकाश नहीं है, उसीप्रकार 
श्रुव-स्वभाव के आश्रय, से प्रगट हुई ज्ञान-परिणति में .भी राग की 
कर्ता-कर्मे की प्रवृत्ति को अवकाश नहीं है; फिर कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्ति 
के अभाव में कर्म का वन्धन होता है-इसका अवकाश कहाँ रहा ? 


अर्थात्‌ नहीं रहा । 


कोई ऐसा कहता है कि “जो परद्वव्य का कत्तपिना न माने. 
दिगम्बर नहीं है।'-उन्त ,सबका यहाँ स्पष्ट मिराकरण है। भाई ! 
श्ात्मद्रव्य में परद्रग्य की कर्ता-कर्मे प्रवत्ति हो ही. नहीं सकती । . ' 


श्वरे रे ! जीव दुःख से भयभीत होकर सुंख की खोज करते हैं, किन्तु , 
वे इसका सही उपाय नहीं जानते । जिसतरहं कली में शक्तिरूप से फूल है, 
क्योंकि उसमें से फूल खिंलता है; उसीप्रकार भगवान आत्मा भ्रतन्त गुण- 
रूपी पाँखुड़ियों का पिण्ड एक, ज्ञायुकभावरूंप से. झन्दर में विराजमान है ।' 
दृष्टि उस-स्वभाव को स्वीकार करेके जंब- श्रन्तरमंग्न होती है, .तब पर्याय में. ' 
ज्ञायकभाव प्रगट हो जाता है - यही.घर्मं की-रीति है । ह ;क्‍ 
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' , ज्ञेयों के निमित्त से तथा ,क्षयोपशम के विशेष से ज्ञान में जो अनेक 
खण्डरूप आकार प्रतिभासित होते थे, उनसे रहित ज्ञानमात्र झ्राकार भ्रब 
झनुभव में श्राया। इस कारण ज्ञान को 'अखण्ड' विशेषण दिया है । 


' द१ीं गाथा में आया है कि 'जो विषयों को“खण्ड-खण्ड : ग्रहरा 
करती हैं - ऐसी भावेन्द्रियाँ ज्ञान को खण्ड-खण्ड बतलाती हैं ।” खण्ड-खण्ड 
को जानती हैं - यह दूसरी बात है, परन्तु ज्ञान को खण्ड-खण्डरूप से जनाती 
हैं - ऐसा वहाँ कहा है ? ज्ञानवस्तु तो त्रिकाल अ्रखण्ड है, किन्तु ज्ञेयों के 
निमित्त से ज्ञान में अनेक खण्डरूप आकार प्रतिभासित होते हैं; परन्तु जब 
ज्ञायक में श्रन्तमेंग्त हुआ, तब ज्ञाग्रक"“ज्ञायक'“ज्ञायक -ऐसा श्रखण्ड 
एक ज्ञायकमाव अनुभव में, श्राता है और इसीकाररा ज्ञान को 'अखएड' 
विशेषण दिया गया है । न्‍ 


“तिज्ञान आदि जो भ्रनेक भेद कहे जाते थे, उन्हें दुर करता हुआ 
उदय को प्राप्त हुआ है, इसलिए 'भेद के कथनों को तोड़ता हुआ” - ऐसा 
कहा है ।” कलशटीका,में उत्पाद-व्यय-प्रौव्य, द्रव्ये-गुंश-पर्याय भ्रथवा श्रात्मा 
को ज्ञानंगुणा से अनुभव करना ऐसे जो विकल्प. हैं, वे भेद हैं - ऐसा 
कहा है। उन भेदों को दूर करता हुंआ, मूल से उखाड़ता हुआ ज्ञान प्रकट 
होता है। श्रह्महा ! ज्ञान ही आत्मा - यहं विकल्प है, भेद है, श्रनुपचरित 
व्यवहारनय का' विषय है। तथा वस्तु अखण्ड, एकरूप अभेद ज्ञायक है - 
ऐसे अखण्ड ज्ञायक की ज्ञान में स्वीकृति हुई, वही सम्यग्द्शेन है और इसी 
का नाम धर्म है। 

“प्र के निमित्त से रागादिरूप परिणमित होता था, शभ्रव उस 
परणति को छोड़ता हुआ उदय को प्राप्त हुआ है; इसलिए 'पर परिखति 
को छोड़ता हुआ! - ऐसा कहा है। अनादिं से- राग व ज्ञान के एकत्वरूप 
से परिणमित होता था, भेदज्ञान प्रगट होने पर दोनों की एकताबुद्धि छूट 
गई; इसकारण 'पर-परिणति को छोड़ता हुआ - ऐसा कहा है। 


“पर के निमित्त से रागरादिर्प परिणमित नहीं होता, इसलिए 
अत्यन्त प्रचण्ड' कहा है ।” ज्ञान राग से एकरूप होकर परिणमन नहीं 
करता; किन्तु जो राग होता है, उसको स्वयं से भिन्न जाननेरूप परिणमित 
दहोतां है। जिस काल में राग भ्राया, उसे उस काल में जानता हुआ तथा 
स्व को भी उसी काल में जानता हुआ ज्ञान अपनी स्व-पर प्रकाशक 
सामथ्ये से प्रगट होता है | तथा -वह ज्ञान बलवान है; इसलिये जहाँ ज्ञान 
की उम्रता हुई, वहीं राग-ह ष भस्म--हो जाते हैं ।. ज्ञान की उम्मता कर्म के 
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कठिन विपाक के रस को भी भस्म कर देती है.। इसकारण उसको. अत्यन्त 
प्रचण्ड' कहा है। हे 5 आर ॥ 
यह भगवान का मार्ग अत्यन्त सूक्ष्म है। भाई! वस्तुतत््व शुभराग 
के स्थल विकल्पों से पकड़, में आने योग्य नहीं है । आत्मद्रव्य,का स्वरूप तो 
सूक्ष्म निविकल्प है तथा निर्विकल्प दृष्टि से ही पकड़. में आ सकता है ॥ 


प्रश्न ः-'ज्ञान का स्वरूप तो सविक़त्प कहा है न ? 


उत्तर :- वहाँ सविकल्प का अर्थ भेंदपूर्वक स्व व परं को जानना 
है । विकल्प का श्र राग नहीं है। ज्ञान तो राग से भिन्न ही है। निविकल्प 
ज्ञान भ्र्थात्‌ु राग के अ्रवलम्बन से रहित ज्ञान से ही वस्तुतत्त्व ग्रहण किया 
जांता है - ऐसा भ्र्थ समभना । यही मार्ग है, अन्य नहीं । 


कलश .४७ के भावाये पर प्रवचन 


कमबन्ध तो भज्ञान;से हुई कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्ति से था । श्रब ज्यों-ही 
भेदभाव को व पर-परिणति को दूर करके. एकाकार ज्ञान प्रकट हुआ तो 
भेदरूप कारक की प्रवृत्ति.मिट गई, तो:फिर बन्ध कैसे होगा ? श्रर्थात्‌ नहीं 
होगा । ज्ञायक के लक्ष्य से अख़ण्ड ज्ञायक की परिणत्ति जागृत हुईंतो 
भेदरूप कारकों की प्रवृत्ति: मिट-गई एवं अभेद,.कारक की प्रवृत्ति, हुई। 
ज्ञान ज्ञायक को अभनुभवते हुए-प्रगट हुआ | तब 'फिर भिन्न कारकों की 
प्रवृत्ति के भ्रभाव में बन्ध केसे होगा.? भ्रर्थात्‌ नहीं होगा । 


| 





जांही सम जीव देहबुद्धिकौ. विकार तजे, ' 
'.  . बवेदत सरूप. -निज भेदत भरमकौं। 
महा परचण्ड मति मण्डन शअ्रखेंण्ड रस, 
अनुभौ अम्यासि :परगासत , परमकों ॥। 
ताही समे घटमें न रहे विपरीत भाव, * 
'..ढ,. जैसे तभ नाश,- भानु प्रगठि, घरमक़ों,। 
ऐसी दसा झ्राव-जब साधक .कहावे, तब, | पे ० 
करता हँ :कंसे करे पुर्गल करमकों || ३॥। 
“ संभयसार नाठकं, (कर्ताकर्सक्रिया द्वार) . 
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समयसार गाया ७ रे 
“फैन विधिनायसास्रवेस्यो निवर्तत इति चेतु- 
अरहंमेकको खलु सुद्धों रिम्ममओं णाणदंसरंसमग्गों । ' ध 
तम्हि ठिंदो तच्चित्तो सब्बे एदे खय रोमि ॥७३१। 
झहमेक: खलु शुद्ध: निर्मेमतः ज्ञॉनदर्शनसमग्नः । 
तस्मिन्‌ स्थितस्तच्चित्तः स्ानितान्‌ क्षयं नयासि ॥७३॥॥ 

.... भ्रह्मयमात्मा प्रत्यक्षमक्षुण्णभनंत॑ चिन्सात्न॑ ज्योतिरनाद्यनंतनित्यों- 
दिंत विज्ञानधनस्वभावभावषत्वादेक: सकलकारकचक्प्रक्षियोत्तीणनिर्सलानु- 
भूतिमात्रत्वाच्छुद्ः पुदू्गल स्वामिकस्य फ्रोधादिभाववेश्यरूपस्थ स्वस्थ 
स्वासित्वेन नित्यमेवांपरिंशमनाप्तिसंसतः; चिन्मात्र॒स्य महसो वस्तुंस्व- 


अब प्रशन करता है कि यह भ्रात्मा किस विधि से आज्रवों से निवृत्त 
होता है ? उसके उत्तररूप गाथा कहते है :- * 

में एक शुद्ध ममत्वहीन रु, ज्ञान-वशन पूर्ण हूँ। 

इसमें रहेँ स्थित लीन इसमें, शीघ्र ये सब क्षय करू ॥७३॥ 

गाथार्थ :- ज्ञानी विचार करता है कि:- [खलु] निश्चय से 
[भ्रहम्‌] मैं [एक ] एक हूँ, [शुद्ध:] शुंद्ध हैँ, [निर्मेमत] ममतारहित हें, 
[ज्ञानदर्शत समग्न: | ज्ञान-दर्शन से पूर्ण हैं; [तस्मिन्‌ स्थित:| उस स्वभाव 
में रहता हुआ, [तच्चित्त:] उसमें (उस चेतन्यअनुभव में) लीन होता 
हुआ (मैं) [ऐतानू] इन [सर्वान्‌ु] क्रोधादिक सबवे श्रास्रवों को [ क्षय ] 
क्षय को [ नयामि] प्राप्त करता हूँ । ४ ह 

टीका :- मैं यह प्रत्यक्ष अखण्ड अनन्त चिन्मात्र ज्योति श्रात्मा 
श्रनादिं-अनन्त, नित्य उदयरूप, विज्ञानधनस्वभावभावत्व के कारण एक 
हूँ; (कर्ता, कर्म, करण सम्प्रदान; उपादान और झ्रधिकरणस्वरूप) सर्वे 
कारकों के समूह की प्रक्रिया से. पार को प्राप्त" जो निर्मल अनुभूति, उस 
प्रनुभूतिमात्रपने से शुद्ध हूँ; पुद्गलद्रव्य. जिसका स्वामी है - ऐसे जो 
क्रोघांदिभावों का विश्वरूपत्व (अनेकरूपत्व) उसके स्वामीपनेरूप स्वयं सदा 
ही नहीं परिशमता होने से ममतारहित हूँ; चिन्मात्र ज्योति का! (भात्मा 
का) , वस्तुस्वभाव से ही सामान्य और विशेष से परिंपूर्णता होने से, मैं 
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भावत एवं सासान्यविशेषास्यां सकलत्वाद्‌ ज्ञानदशेनसमग्रः, गगनोदिवत्पा- 
रमाथिको वस्तुविशेषो5स्सि । तदहसधुनास्मिन्न वात्मनि निखिलपरद्रव्य- 
प्रवत्तिनिवत््या निश्चवलमवतिष्ठमानः सकलपरद्रव्यनिमित्तकविशेषचेतम- 
चंचलकल्लोलनिरोधेनेममेव चेतयमान: स्वाज्ञानेनात्मन्युत्प्लवमानानेतान्‌ 
भावानखिलानेव क्षपयामीत्यात्मनि -निश्चित्य. चिरसंगहीतमुक्तपोतपात्रः 
समुद्रावत्त इव भागित्येवोद्गांससमस्तविकल्पो5कल्पितमचलितममलसात्सा- , 
नसालंबमसानो विज्ञानधनभूतः खल्वयसात्माश्नवेश्यों निव॒र्तते । 

ज्ञानदर्शन से परिपूर्ण हँ - ऐसा मैं आकाशादि द्रव्य की भाँति. पारमाथिक 
वस्तुविशेष हूँ । इसलिये, झ्ब : मैं समस्त परद्रव्य-प्रवृत्ति से निवृत्ति द्वारा . 
इसी आत्मस्वभाव में. निश्चल रहता हुआ, समस्त परद्रव्य के निमित्त से 
विशेषरूप चेतन ' में होती हुईं चञ्चल कल्लोलों के निरोध से इसको ही 
(इस चेतन्यस्वरूप को ही) श्रनुभवन करता हुआ, अपने झ्ज्ञान से आत्मा 
में उत्पन्न होते हुए जो यह क्रोधादिक भाव हैं, उन सबका क्षय करता हूँ --. ' 
ऐसा आ्रात्मा में निश्चय करके, जिसने बहुत समय से पकड़े हुए जहाज. को 
छोड़ दिया है, ऐसे समुद्र के भवर की भाँति जिसने स्व. विकल्पों को शीघ्र 
वमन कर दिया है - ऐसे निविकल्पों श्रचलित' निर्मेल झ्रात्मा का भ्रवलम्बन 
करता हुआ, विज्ञानचन होता हुआ, यह आत्मा झ्ासरवों से निवुत्त होता है। 


भावार्थ :-- शुद्धनय से ज्ञानी ने आत्मा का ऐसा निश्चय किया है कि 
मैं एक: हूँ, शुद्ध हूँ, परद्रव्य के प्रति ममतारहित हूँ, ज्ञान-दर्शनं से पूर्ण वस्तु 
हूँ ।' जब वह ज्ञानी भ्रात्मा ऐसे अपने स्वरूप में रहता हुआ उसी:के भ्रनुभवः 
रूप हो तब क्रोधादिक श्रास़॒व क्षय.को प्राप्त होते हैं । जैसे समुद्र के झावत्तें' 
(भवर) ने बहुत समय से जहाज' को पकड़ रखा हो भौर जब वह आवत्तें 
शमन हो जाता है तब वह उस जहाज को छोड़ देता है; इसीप्रकार भ्रात्मा 
विकल्पों के आवत्ते को शमन करता हुआ-झाखवों को!छोड़ देता:है। 5 . 


गाथा ७३ की उत्थांतिका,: गाथा एवं.टीका.. पर प्रवचन , , 
श्रब पूछते, हैं कि यह आत्मा किस-विधि से आख्रवों से निवृत्त होता 
है ? पृण्य-पाप के भाव झास्व हैं, मलिन हैं, भ्चेतन. हैं, दुःख हैं, चेतंन्य की 
जाति से विरुद्ध कुजात हैं। भ्रह्महा. !-.ज़िसे स्वरूप समभने -की रुचि हुई, 
वह शिष्य पूछता है कि प्रभो ! यह-आत्मां पुण्य-पाप के भावों से किस विधि 

से निवृत्त होता है.। अन्दर भात्मा में ओसवों से “छूंटने की हादिक भावना . 
». उत्पन्न हुई-है -ऐसी रुचिवाला शिष्य पूछता. है. कि इस (श्रज्ञानरूप कर्त्ता- 


समयसार गाथा ७३ ] ८५ 
कर्म की) भ्रवृत्ति से निवृत्ति किसप्रकार होती है। उसके उत्तर में यह 
गाथा कही गई है। *- | 

ह॒ टीका में आचायेदेव कहते हैं कि 'मैं इन आख्रवों का क्षय करता हूँ ।' 
अहाहा ! शेली तो देखो ! आत्मा ऐसा करे तो ऐसा हो' - यह नहीं 
कहकर मैं क्षय करता हूँ - यह कहा है । है 

प्रथम बोल :- मैं यह आत्मा प्रत्यक्ष भ्रखण्ड श्रनन्त चिन्मात्र-ज्योति 
भ्रनादि-अनन्त नित्य-उदयरूप विज्ञानधनस्वभावभावत्व के कारण एक हूं । 

'मैं' शब्द से श्रपनी त्रिकाल अस्ति सिद्ध की है, तथा 'यह' शब्द से 
वत्तेमान में ही प्रत्यक्ष अस्तिपना दिखाया है। भात्मा प्रत्यक्ष हो सकता है 
- ऐसी बात नहीं है, वल्कि वत्तंमान में प्रत्यक्ष ही है। शक्ति के भ्रधिकार में 
बारहवीं शक्ति 'स्वयं-प्रकाशमान विशद्‌ - ऐसी स्वसंवेदनमयी प्रकाशशक्ति' 
कही है। वस्तु स्वयं स्वयं से प्रत्यक्ष होती है- ऐसे प्रकाश गुर सहित है। 
झात्मा का ऐसा प्रकाशस्वभाव है कि स्वयं से ही भ्रपने स्व॒संवेदन में प्रत्यक्ष 
प्रकाशमान होता है। 

तथा “मैं अ्रखण्ड हूँ! अरह्ाहा““! एकसमय की पर्याय का भेद भी 
आत्मा में नहीं है । पर्याय तो व्यवहारनय का विषय है। सोलहवीं गाथा 
में ऐसा कहा है कि आत्मा ज्ञान-दरशेन-चारित्र रूप से परिणमन करता 
है- यह मेचकपना-मलिनता है, क्योंकि एक को तीनरूप से परिणमता 
हुआ कहना मेचकपना है । वृस्तू में भेद पड़ना ही मेचकता है, व्यवहार है, 
असत्याथे है। वस्तु एकाकार है - यह निश्चय है, सत्या्थ है। 

तथा 'मैं भ्रनन्‍्त चिन्मात्र-ज्योति हैँ ।' धरे ! स्वभाव की शक्ति का 
स्वरूप ही श्रनन्त है। अखण्ड व अचन्त+- ये त्रिकाली चिन्मात्र-ज्योति के 
विशेषण हैं। इसप्रकार यह भाव की बात की । 

अब काल को बात करते हैं: - 

'मैं अ्नादि-श्रनंत हूँ - ऐसा कहकर मैं त्रिकाल झादि-अ्रन्तरहित हूँ - 
यह कहा है । जो 'है' - उसकी श्रादि कंसी ? तथा जो “हैं - उसका भ्रन्त 
भी कैसा ? वस्तु तो भ्रनादि-अननन्‍्त नित्य-उदयरूप है, नित्य-प्रगटरूप है । 
सूर्य तो प्रातः उगता है और शाम को भ्रस्त हो जाता है, परन्तु यह चेतन्य 
सुर्ये तो नित्य-उदयरूप ही है। भ्रह्महा ! मैं वत्तमान में भ्रनादि-अनन्त, 
नित्य-उदयरूप चिन्मात्र-ज्योति हूँ - ऐसा कहते हैं । 

जैसे अग्नि की ज्योति है, उसीप्रकार यह आत्मा चिन्मात्र-ज्योति है। 
उसका झाश्रय लेने से संसार भ्रर्थात्‌ रागादिभाव जलकर खाक हो जाते हैं। 
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अब कहते हैं: कि. “विज्ञानचनस्वभावपने के कारण मैं ,एक हें । 
विज्ञानघनस्वभाव श्रर्थात्‌ जिसमें विकल्प तो क्या ? एकसमय की पर्याय का 
भी भ्रवकाश नहीं है । पर्याय उसके ऊपर-ऊपर तेरती है, किन्तु स्वभाव के 
पन्दर प्रतिष्ठा नहीं पाती । यह बात पहले कलश में भी झा गई है। . 
सम्पूर्ण आत्मायें मिलकर “मैं एक हुँ - ऐसा नहीं है। यह तो अकेले, विज्ञान 
का दल है, जिसमें पर व पर्याय का प्रवेश ,.ही नहीं है-ऐसी चिन्मात्र- 
ज्योतिस्वरूप. मैं विज्ञााघनस्वभावपने से एक हूँ। ,. .. . « 


श्रात्मा का क्षेत्र भले ही , शरीरप्रमाण भ्रसंख्यात्तप्रदेशी हो, परन्तु 
उसके स्वभाव की_ सामथ्य अनन्त, अपार, बेहद है । क्षेत्र की कीमत नहीं - 
है, स्वभाव के सामथ्यं की कोमत है। शक्कर की डली से सेक्रीन की 
करणिका का क्षेत्र बहुत छोटा है किन्तु सेक्रीन की करिषका की मिठास 
शक्कर की डली से श्रनेकगुणी है। इसीप्रकार भगवान. आत्मा शरीर- 
प्रमाण थोड़े से क्षेत्र में रहता है, तथापि -इसकी विज्ञानधनस्वभावरूप 
सामर्थ्य अनन्त है । भाई ! वह जहाँ जितने क्षेत्र में है, वहाँ श्रखण्ड. ध्यान 
लगाने से ही वह प्रगट होता है।.. लक 

शिष्य का प्रश्न यह है .कि आत्मा आख्रवों से कंसे छूटे ? उसका 
उत्तर चल रहा है.-आत्मा अ्रखण्ड, अनन्त, प्रत्यक्ष, चिन्मात्र-ज्योति 
विज्ञानचधनस्वभावभावत्व के कारण एक है। .उसकी दृष्टि करने पर' 
मिथ्यात्व का आखव टल जाता है। यह सर्वप्रथम .धर्म की शुरूआत की 
बात है। गाथा में जो अहमेक्को' पद है - उसकी व्याख्या पूर्ण हुई.। 


दूसरा बोल :- सर्व कारकों के कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, 
भ्रपादान व अश्रधिक रण. की प्रक्रिया से पार को प्राप्त जो'निर्मेल अनुभूति, 
उस श्रनुभूतिमात्रपने से मैं शुद्ध हैँ. 


(१) 'आात्मा पर का कर्ता व पर आत्मा का काये' - ऐसा परद्रव्य 
में कर्ता-कर्मेपना नहीं है। शरोर, मन; वचन, इन्द्रिय, कुटुम्ब या देश 
इत्यादि परद्रव्य का मैं'कर्ता तथा इसमें जो क्रिया हुई, . वह मेरा कर्म -- 
ऐसा नहीं है |- इसप्रकार परद्रव्य की बात यहाँ नहीं ली गई है; क्योंकि 
परपदार्थ किसी काल में भी कार्य के बिना: नहीं रहता है। हे 


(२)-इसीप्रकार दया, दान, ज्रत, तप, भक्ति, पूजा प्रादि आत्मा 
के अ्रशुद्धभावों का मैं कर्ता तथा थे मेरे कमें, मैं इनका साधन, सम्प्रदान, 
ये मुभमें से हुये (अपादान) व भेरे झ्राधार से हुये - अधिकररण -इसप्रकार 
राग की क्रियाश्रों के घट्कारक की प्रक्रिया. भी झात्मा के स्वरूप में नहीं है.। 
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(३) एकससय की निर्मेलपर्याय के षघट्कारक :- जैसे कि मैं निर्मल 
पर्याय का कर्त्ता तथा निर्मलपर्याय मेरा कर्म, मैं उसका साधन, वह मेरे 
. लिए हुई (सम्प्रदान), मेरे से हुई (झपादान), मेरे भ्राधार से हुई 

(अधिकरण) - ऐसी निर्मेलपर्याय के षट्कारकों की प्रक्रिया से भी पार 

को प्राप्त, षट्कारकों से भिन्न त्रिकाली झात्मा की निर्मल भ्रनुभूतिमातपने 
के कारण मैं शुद्ध हैँ'। यहाँ “अनुभूति” पर्याय की बात नहीं है, परन्तु 
अनुभूति-स्वरूप त्रिकाली द्रव्य की बात है। पर्याय में षट्कारकों का 
परिणमन स्वतन्त है, मेरी त्रिकाली वस्तु इनसे भिन्न है। भहाहा““““! 
वर्तमान निर्मेलपरिणति से मेरा त्रिकाली अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा 
भिन्न है । इसको यहाँ 'शुद्ध' कहा है । ४ 

निर्मेल-अनुभूति की पर्यायों के भेदों को लक्ष्य में लेना व्यवह्यारनय 
है, अशुद्धता है, मेचकपना है, मलिनता है भ्रर्थात्‌ आत्मा सम्यक्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र - इन तीन भेदरूप से परिणमन करता है - ऐसा लक्ष्य में 
लेना व्यवहारनय है । इसप्रकार (तीनरूप से) श्रात्मा का शभ्रपना अनुभव 
करते हुए भ्रास्नवों से निव त्ति नहीं होती । 

प्रवचनसार के नय अ्रधिकार में कहा है कि जैसे मिट्टी के बर्त॑नों 
को पर्याय के भेद से देखता अशुद्धनय है, उसीप्रकार आत्मा को उसके 
षट्कारकों के - पर्याय के भेद से देखना भ्रशुद्धनय है। ज्ञान की पर्याय 
आनन्द की पर्याय, वीये की पर्याय -- इसप्रकार के पर्यायों के भेद से आत्मा 
को देखना अशुद्धपना है। इनसे मिथ्यात्व का श्रास्नव नहीं मिटता । यहाँ तो 
कहते हैं कि घट्कारक की प्रक्रिया से भिन्न त्रिकाली अनुभूतिरूप भगवान 
आत्मा है, उस पर दृष्टि डालते ही मिथ्यात्व का श्रास़नव टल जाता है । 

«“दया, दान के विकल्प से घममें मानना तो भिथ्यात्व है ही, परन्तु 

अपनी निर्मलपर्यायों के भेद को लक्ष्य में लेने पर जो विकल्प होते हैं, उनसे 
धर्म होना माने तो भी मिथ्यात्व है ।- 

भगवान आत्मा एकसमय की पर्याय के परिणमन से पार को प्राप्त 
भिन्न अनुभूतिमात्र त्रिकाली शुद्धवस्तु है। इसी त्रिकालो शुद्धज्ञायवक पर 
दृष्टि जाने पर सम्यम्दर्शन-सम्याज्ञान प्रगट होता है और तब भात्मा 
झाखवों से निव त्त होता है। अहाहा ! विकार के षट्कारकों के परिण॒मन- 
रूप क्रिया तो दूर रही, यहाँ तो ज्ञान का जो प्रगट अंश है, उसके षट्कारकों 
की प्रक्रिया से भी त्रिकालो अनुभुतिस्वरूप भगवान भिन्न है और उसे ही 
यहाँ शुद्ध कहा है। ऐसे त्रिकाली शुद्ध भ्रात्मद्रव्य की दृष्टि होने पर मिथ्यात्व 
का आस््रव टल जाता है । इस विधि से जीव आसवों से निवृ त्त होता है। 
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जैसे सीरा (हलुआ ) बनाना हो 'तो उसकी विधि यह है कि प्रथम झाटे 
को घी में सेकें (भूनें), पश्चात्‌ उसमें गुड़ या शवकर का पानी डाले तो .सीरा 
तैयार हो। उसीभरकार आत्मा में धर्म - कं होता है'- यह बांत समभफाते . 
हैं। एक समये में घटकारक के भेदों से भिन्न श्रभेद शुद्ध चेतनन्‍्यमय त्रिकांली.. 
वस्तु के ऊपर दृष्टि डालने पर संम्यग्दं्शन-ज्ञान प्रगट होता है तथा मिथ्यात्व . 
का आख़व छूट जाता है। आगे झांयेगा कि जैसे-जैसे-आत्मद्रव्य का झाश्रय 
बढ़ता जायेगा, उसी क्रंम से श्रास्वच घटता जायेगा ।. यही आखव ' मिटाने 
की अर्थात्‌ धर्मे प्राप्त करने की रीति व पद्धति है। इसके अतिरिक्त अन्य 
प्रकार से श्रास्तव मिटाने या.धर्म प्राप्त करने का प्रयत्न करेगा तो मरखतुल्य, - 
चेष्टा करने पर भी वस्त प्राप्त नहीं होगी, धर्म नहीं होगा । पूणनिन्द का 
नाथ, अभेद, एक, चेतन्यमय, भगवानःआत्मा का त्रिकाल स्थिर जींवन ही 
इस जीव का सत्त्व है। इसकी स्वीकृति को छोड़कर नमिमित्त, रागं व भेद 
में श्रटकेगा तो मिथ्यात्वादि झाखव ही होंगे, वीतरागतारूप धर्म नहीं होगा । 
अ्रतः वीतराग के मार्ग को यथावंत्‌ समझना चाहिए। , -' 

एक स्तुतिकार ने कहा है कि :- 

“प्रभु तुम ज्ञायक रीति, सब जग देखते हो लालें, 
निज सत्ता से शुद्ध, संबको 'पेखंते हो लाला 

हे नाथ ! आप श्रपने केवलज्ञान में तीनों काल, तोनों लोक को 
देखते हो; उसमें आप सभी पात्माश्नों को निज सत्ता से परिपूर्ण शुद्ध 
भगवान के रूप में देख रहे हो - यह वात यहाँ कही जा रही है । पर्याय के 
षट्कारकों की पंरिणति से भिन्न सम्पूर्ण चेतन्‍्य का दल भंगवान आत्मा 
शुद्ध है। इस आत्मा को विषय करनेवाली दृष्टि भी इसमें नहीं समाती । 
हे प्रभु) इस त्रिकाली, एक, शुद्ध, भगवान श्रात्मां को आपने देखा है । जब 
जीव एक समय की पर्याय का लक्ष्य छोड़कर त्रिकाली, एक, शुद्ध, अनुभूति- 
स्वरूप चेतन्य भगवान के लक्ष्य से परिणमन कंरता है; तब मिथ्यात्व का 
नाश होकर सम्यरदशन की वीतराग्री-परिणति का उत्पाद होता है । जो 
ऐसी अन्तर की क्रिया वहीं-समभंते, वे “ही बाहर -की क्रियाओं में घमे-. 
बताते हैं; वे दया, व्रत, पूजा-प्रभावना भादि क्रियाओं को करते में ही... 
जे हक हो जाते हैं; परंन्त्‌ भाई ! ये सब तो राग की क्रियायें हैं और राग 

तन है, भ्रन्धा है; इसमें चंतन्‍्य की किरण्य नहीं है । 'जैसे सूर्य की 
किरण सफेद और उज्ज्वल होती है, कोयला जैसी काली नहीं होती; उसी... 
प्रकार चेतन्य सूर्य की पर्यायरूप किरंंश चेतन्यमय भौर भानन्दमय ही होती-: तर चैतन्यमय और आनन्द 


है, किन्तु प्रन्धी रागमय नहीं होती । _. .' 
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श्रात्मा छह कारकों .के समूह की प्रक्रिया से पार, जो निर्मल 
अनुभूतिस्वरूप' त्रिकाली शुद्ध चैतन्य भगवान है, वह भूतारथ हैं। उस 
भूताथस्वभाव पर दृष्टि डालने से मिथ्याद्शन का व्यय व सम्यर्दशेन का 
उत्पाद होता है। पर्याय के भेद को लक्ष्य में-लेवें तो श्रशुद्धता झ्राती है। 
आत्मा संयोग से भिन्न, दया-दान के विकल्प से भी भिन्न तथा एक समय की 
निर्मेल पर्याय से भी भिन्न अनुभूतिस्वरूप त्रिकाली शुद्धद्वव्य है, उसका भ्राश्रय 
करने से धर्म की शुरुआत होती है- यही घम्मं को प्राप्त करने की विधि है। 

केवली भगवान के आड़तिया (संदेशवाहक) कुन्वकुन्दाचायें एवं 
झमृतचन्द्राचायदेव सम्यग्दशन तथा केवलज्ञान प्राप्त करने की रीति 
बताते हैं। कहते हैं कि पर्याय व षट्कारकों के भेदों की रुचि छोड़कर 
झखण्ड, एक, अनुभूतिस्वरूप, त्रिकाली निज भगवान का आश्रय करने से 
सम्यग्दशेन व सम्यक्‌ मति-श्रुतज्ञान होता है । 

'धवल' शास्त्र में श्राता है कि श्रुतज्ञान केवलज्ञान को बुलाता है। .- 
भ्र्थात्‌ जिनको सम्यक्‌ मतिज्ञान प्रगट हुआ है, उन्हें भ्रल्पकाल में केवलज्ञान 
प्रगट होगा - यह निश्चित है। केवलज्ञान या सर्वेज्ञपद साध्य है, परन्तु ध्येय 
तो त्रिकाली शुद्ध द्रव्य ही है। प्ररिणति में जो पुर साध्यरूप सिद्धदशा 
प्रगट होती है - उसका आश्रयभूत त्रिकाली श्रुवद्वव्य ही है। भ्रह्महा ! 
समभने की वस्तु यह ही है कि पर्याय से जो त्रिकाली भगवान भिन्न है, 
वह शुद्ध है तथा उस शुद्ध का जिस पर्याय ने निर्णंय किया, वह पर्याय भी 
उस शुद्ध द्रव्य में नहीं है । पर्याय, पर्याय में रहकर “दृव्य शुद्ध है! - ऐसा 
पझनुभव करती है। कोई उस द्रव्य को राग या भेद से प्राप्त करना चाहे 
तो वह प्राप्त नहीं होगा । ' 

जिन्होंने एक समय में तीन लोक व तीन काल को' देखा है। उन 
सीमन्धर परमात्मा की वाणी भआराचाये कुन्दकुन्ददेव ने साक्षात्‌ सुनी थी। 
वे आत्मा के अनुभवी भौर महान चारित्रवन्त थे। उन्होंने भरतक्षेत्र में 
झाकर सीमन्धर भगवान का सन्देश दिया है। बन्ध भ्रधिकार में वे कहते हैं 
कि “मैं पर को सार सकता हूँ, जीवित कर सकता हूँ या जीवित रख 
सकता हूँ, पर की दया पाल सकता हूँ, पर को सुखी-दुखी कर सकता हूं - 
ऐसा माननेवाले महामूढ़ मिथ्यादृष्टि हैं औ। कर पूर का काम करने का बोभा . 
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है ।(पर की दया का भाव झ्ाये - यह बात जुदी है, किन्तु मरणासनन्‍्न जीव 
को. जीवित रख सकता हूँ, या पाल सकता हूँ - यह मान्यता ही मिथ्यात्व 
व भ्ज्ञान है परम | तू तो ज्ञाता-दुष्ठा हैन ? जानना देखना: ही तेरा 


६० ] ह : | प्रंवचनरत्नाकरे भाग हे , 
जीवन है। इसके सिवा पर को सुखी-दुखी करने की मान्यता करना- 
यह तो तेरे ज्ञानस्वभाव का श्रनादर है, हिसा है। यहाँ तो यह कहते - हैं 
“कि जो सम्यग्दर्शन की निर्मेल पर्याय प्रगट होती है - उसका -कर्ता,: कर्म, 
करण आदि सभी कारक स्वयं वह पर्याय है। इन छः कारकों के भेद के 
विकल्पों से पार वस्तु त्रिकाली शुद्ध है। इस अखण्ड एक .विज्ञानस्यभावी 
शुद्ध की दृष्टि करने पर जो निर्मल पर्याय प्रकट होती .है, वही “धर्म है 
परन्तु त्रिकाली शुद्धवस्तु में उस पर्याय को मिलाकर एकमेक करें तो यह द्रन्यः 
सम्यग्दशेन.का विषय नहीं है, उसके आ्राश्रय से, श्रशुद्धता प्रगट होती है । 

तीसरा बोल :- 'पुद्गलद्रव्य जिसका स्वाभी है, ऐसे क्रोधादि भावों 
का विश्वरूपत्व (अनेकरूपपना ).- उनके स्वामीपने से: सदा ही नहीं 
परिणमता होने से ममता रहित हूँ । । 

'मैं निर्मेम हूँ - इसमें यह कहा है कि जीव यर का 'काये करता है; 
यह बात तो दूर ही रही; किन्तु जो राग विकल्प होते हैं, उनका स्वामीपना 
भी उसके नहीं है। - 

किसी ने कहां भी है :- 

“मैं करू में करू - यही है श्रज्ञानता है प्रज्ञ अज्ञानंता; 
शकट का भार ज्यों श्वान ताने॥” 

' जेसे चलती गाड़ी के. नीचे चलता हुआ -कुंत्तां श्रहंकार करता 
है- मानता है. कि इस गाड़ी का बोका मैं. खींच रहा हूँ, .उसी प्रकार 
(स्वचालित इस संसार की व्यवस्था में अज्ञानी अपना करत त्व-एकत्व-ममंत्वे 
स्थापित करता है ।) दुकान की गद्दी पर बैठा हो,. ग्राहक माल ले जावे 
प्रतिदिन पाँच सौ, सात सौ रुपयों की श्राय. होती हो, वहाँ मानता है' कि 
इस दुकान की गाड़ी मेरे द्वारा चल रही'है । हमारे यहाँ.प्रतिदिन की इतनी 
पंदावार है। भरे भाई !' ऐसा कुछ भी नहीं:है। सुन.तो सही ! . घन तो 
परद्रव्य है, उसे कौन कमा सकता है, वह तो अपने झ्ाने के काल में आता 
है व जाने के काल में चला जाता है। अरे ! (कमाने का भाव तो.पापभाव 
है और उसका कर्तता बनना तो भहा श्ज्ञान है, मिथ्यात्व है भाई ! यह 
वीतराग परमेश्वर की दिव्यघध्वनि में भ्रायी हुई बात है 

अहाहां ! कैसी सरस बोत की है। पुण्य व पापसय श्रंनेक प्रकार 
के जो विकारोभाव होते हैं, उनका स्वामी पुदूगल है, मैं उनका स्वामी ' 
नहीं हूँ । इन विकारीभावों का स्वामी -मैं नहीं हँँ-यह बात. तो ठीक, 
परन्तु मैं उन्के स्वामीपने कभी भी परिणमित नहीं होता - ऐसा कहते :हैं. । 


समयसार गाथा ७३ ] [ ९१ 


पुण्य-पाप के जो झनेक प्रकार के विकारी भाव हैं, इनके स्वामीपने मैं कभी 
भी परिणमित नहीं होता, इसलिये निर्मम हैं। क्षायिक सम्यन्दशेन होने 
के' बाद भी राग तो यथासम्भव आता है, मुनिराज की भूमिका में भी 
व्यवहार-रत्वन्रय का राग तो श्राता है; परन्तु उस राग के स्वामीपने 
कभी भी परिणमितं नहीं होने से "मैं ( श्ात्मा) निर्मम हूँ - ऐसा धर्मी 
मानता है - इस विधि से उसकी आा्रवों से निवृत्ति होती है। 

प्रवचनसार में ४७ नयों के अश्रधिकार में श्राया है कि कर्त्तानय से 
जैसे रंगरेज रंग का कर्ता है, उसीप्रकार ज्ञानी को वत्तमान में जितना राग 
का परिणमन है, उसका वह कर्त्ता है। भाई ! यहाँ तो वहाँ जो परिणमन 
है, उस अपेक्षा से कर्त्ता कहा है, ज्ञानी स्वामीपने उसका कर्ता नहीं होता । 
यह राग मेरा कत्तेव्य है, करने लायक है-ज्ञानी को उस राग का ऐसा 

'स्वामीपना नहीं है । भ्रह्महा ! दया, दान, ब्लत, तप, भक्ति आ्रादि का जो 
राग होता है, उसके स्वामीपने समकिती जीव कभी नहीं परिणमता। 
गजब बात हूं ! उन सबका स्वामी पुद्गल है, मैं नहीं - ऐसा मानता हुआ 
धर्मी जीव श्रास्रवों से निर्वत्त होता हैँ । 

प्रश्न :- दया, दान, पूजनादि करते हैं - यह सच्चे धर्म है या नहीं ?_ 

उत्तर :- भाई ! इनमें किचितु भी धर्म नहीं है। ये सब तो 
शुभराग के भाव हैं, पुण्यवन्ध के कारण हैं श्नौर इनका स्वामीपना माने 
तो यह मान्यता मिथ्यात्व है। बापू ! बीतरागी घमर्मं का मार्ग जुदा है। 
भाई ! राग के स्वामीपने परिणमने में तेरी प्रभुता नहीं है, भ्रपितु रंकपना 
है। प्रभु ! भ्रात्मा के भ्रन्दर भ्रनन्त-अ्रनन्त गुणों का खजाना भरा है, उस 
त्रिकाली श्रात्मद्रढ्य की श्रोर ढलने पर राग का स्वामीपना स्वयं सहज ही 
छूट जाता है - यही धर्म है। गणश॒धरदेव भी राग के परिणमन को जानते 
हैं, किन्तु उनके स्वामीपन्ते से कभी परिरशामित नहीं होते; जब तक पूर्ण 
वीतरागता न हो, तब तक धर्मी को व्यवहार के विकल्प आते तो अवश्य 
हैं, परन्तु उन विकल्पों को भ्रपना कर्तव्य मानकर वह उनके स्वामीपने से 
परिणमन नहीं करता । 

४७ शक्तियों में ४७वीं 'स्वभावमात्र स्व-स्वामित्वमयी सम्बन्ध 
शक्ति' है। द्रव्य, गुण एवं शुद्धपर्याय > मेरा स्व और मैं इनका स्वामी - 
ऐसी श्रात्मा में स्व-स्वामित्वमयी सम्बन्ध शक्ति है, उस शक्ति का निर्मल 
'परिणमन होना ही धर्म है । 

जगत में अज्ञानी जीव "मैं पत्नी का पति, गृहपति, लक्ष्मीपति, _ 
क्रोड़पति, उद्योगपति, राष्ट्रपति श्रादि न जाने कितने पर पदार्थों में - 
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जड़-पदार्थों -में पतिपना - स्वामीपना मानता है; परन्तु यह भूढ़ता है | 
भाई .! तू वस्तुत: किसका स्वामी है ? - इसकी तुझे खबर नहीं है । घर्मी 
कहते हैं कि मैं जड़ का स्वामी तो हूँ ही नहीं, किन्तु अपने में जो राग ' 
उत्पन्न होता है, उसका भी मैं स्वामी नहीं हूँ। इस राग का स्वामी भी . 

पुद्ूगल है । यहाँ इस गाथा में. “मैं एक हूँ, शुद्ध हैँ - ऐसा पहले अ्रस्ति से 
कहा है तथा अ्रब 'मुझे राग का स्वामीपना नहीं है, श्रतः निर्मम हूँ - ऐसा 
कहकर नास्तिपना बताया है । ः. 


यहाँ कहा है कि 'क्रोधादि विकार का स्वामी पुद्गल है! - इंसकारण 
कोई ऐसा मानने लगे कि विकार पुदूगल से होता है, तो यह भी यथार्थे 
नहीं है। पुदू्गल के कारण विकार नहीं होता, क्योंकि पुद्गल तो परद्रव्य 
है । हाँ, इतना अभ्रवश्य है कि जब भी विकार होगा तो वह पुद्गल के 
लक्ष्य से या यों कहें कि निमित्त के लक्ष्य से ही होगा, क्योंकि स्वभाव में 
तो विकार है ही नहीं। विकार निर्मित्त के या पुदुगल के लक्ष्य से हुआ है - 
इस अपेक्षा विकार का स्वामी पुद्गल है। 'इसप्रकार जहाँ जो श्रपेक्षा हो. 
उसे बराबर समभना चाहिए । 


पुण्यवन्ध के कारणरूप जो शुभ,भाव होते. हैं- वे . वत्तमान में 

दुःखरूप हैं तथा इसके फल में जो संयोग मिलेगा, उस संयोग पर लक्ष्य 

जाने पर भी राग अथवा दुःख ही होगा; इसलिंये.भविष्य में होनेवाले 

दुःख 'का भी यह कारणरूप है। यह बात आगे ७४वीं गाथा में आयेगी। 

अरे ! पुण्य के फल में पंचपरमेष्ठी भगवन्तों का संयोग मिलेगा तथा 

उन पर लक्ष्य जाने से भी राग ही होगा । भ्रह्महा /! सुर्वेज्ञ परमेश्वर हमें 
हम भी तेरे लिए परद्वव्य हैं, 


ऐसा कहते हैं कि दे प्रभु ! और परहद्वव्य: 
पर लक्ष्य जाने से राग ही होता है, धर्म नहीं होता । मोक्षपाहुड़'की १६वीं 


' गाथा में कहा है कि “'परदव्वाओो दुग्गई! अर्थात्‌ .परद्वव्य पर लक्ष्य जाना 
दुर्गति है, चेतन्‍्य की गति नहीं है ।. भाई ! जो राग की परिणति है, वह 
चंतन्य की परिणति नहीं है। श्रहाहा ! जिसके .फल में केवलज्ञान व 
सादि-अनंत सच्चा सुख प्रगट होता है, उस दशा को प्राप्त धर्मी जीव ऐसा 
कहते हैं कि - जो राग होता है, मैं उसके स्वामीपने कभी नहीं परिणमता; 
जो स्वरूप में नहीं है व स्वरूप के श्राश्रय से हुई निर्मेल स्व-परिणति में भी 
नहीं है, उस राग का सुझे स्वामीपना नहीं है। : द्रव्य-मुण तो. त्रिकाल 
निर्मेल हैं ही, तथा उसके आश्रय से जो निर्मेलदशा प्रगठ हुई, वह मेरा स्व 
एवं मैं उसका स्वामी हूँ - ऐसा घर्मी जीव मानता है । ह 
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'“« सत्री को लोग भअर्घांगनी कंहते हैं भ्र्थात्‌ 'भ्राधा भ्रंग पति का व _ 
भाधा भंग पत्नि का -ऐस़ा वे मावते-हैं.- किन्तु यह तो भृढ़-लोगों की 
प्रमणा है, यह्‌ मिथ्यात्वग्रसित मान्यता है।' पर के स्वाभीपने की तो यहाँ 
बात ही कहाँ कह ? यहाँ तो यह कहते हैं कि राग के स्वामीपने से कभी भी 
: परिणमित नहीं होने से मैं निर्मेम हूँ। प्रथम तो ऐसा विकल्प से निर्णय 
करंता है, पश्चात्‌ स्वभाव के उम्र पुरुषाथे से विकल्प छूट जाता है। भाई ! 
यह मार्ग जिसके हाथ आ जाता है, उसका जन्म-मरण का चक्कर मिट 
जाता है। इसग्रकार यह तीसरा बोल हुआ । 


सौया बोल :- “चिन्मात्र-ज्योति आ्रात्मा की वस्तु स्वभाव से ही 
सामान्य और विशेषरूप परिपूराता होने से, मैं ज्ञान-दशन से परिपूर्ण 
- ऐसा आकाशादि द्रव्य की भाँति पारमाथिक वस्तुविशेष हूँ ।” 


सामान्यस्वरूप दर्शन तथा विशेषस्वरूप ज्ञान - इसप्रकार मैं दशेन- 
ज्ञान से परिपुरां वस्तु हेँ। भात्मा विकारपने तो है ही नहीं, भ्रल्पज्ञपने भी 
. नहीं है। यहाँ कहते हैं कि मैं ज्ञान-दर्शन स्वभाव से परिपुर्ण हूँ । वर्तमान 
में अल्पज्ञ पर्याय ऐसा निर्णय करती है कि मैं पर्याय जितना नहीं हूँ, किन्तु 
मैं तो ज्ञान-दशेन स्वभाव से परिपूरा वस्तु हूँ । 


भाई ! यह मिथ्याश्नान्ति का जो बड़ा भारी तुफान है; उसको 
शमन करने की - नष्ट करने की यह बात चल रही है| मिथ्यात्वरूप भ्रास्धव 
से निवृत्ति कैसे हो ? इसकी यह बात चल रही है| कहते हैं कि 'मैं ज्ञान- 
दर्शन से परिपूर्ण वस्तुविशेष हूँ - पहले यह नवकी (निश्चित) कर ! मैं 
सामान्‍य व विशेष से परिपूरां होने से आकाशादि द्रव्य की भाँति परमा्थिक 
वस्तुविशेष हूँ । यहाँ तक तो विकल्प से निशेय करने की बात है। 


वर्तमान दशा अल्पज्ञ होते हुए भी मैं स्वभाव से परिपूरों हुँ । जैसे 
आकाश एक पदार्थ है, परमाणु एक पदार्थे है; उसी तरह मैं भी पारमाथिक 
वस्तुविशेष हूँ भ्र्थात्‌ सर्वे से भिन्न वस्तु हूँ - इसप्रकार पहले विकल्प से 
निर्णय करने की वात की है। विकल्प तोड़कर निविकल्प अनुभव करने 
की बात आगे कहेंगे । यहाँ तो भज्ञानियों द्वारा माने गये - कहें गये आत्मा 
से भिन्न परमार्थेस्वरूप,शुद्ध आत्मा का निरँय करने के लिये शिष्य विकल्प 
हारा ऐसा निर्णय करता है कि 'मैं एक, शुद्ध, निर्मेम, परिपूर्ण, पारमाथिक 
वस्तुविशेष हूं । . न हैः: 5 

झब कहते हैं कि “इसलिये भ्रब मैं समस्त परद्रव्य-प्रवृत्ति से निवृत्ति 
द्वारा इसी भात्मस्वभाव में निश्वल रहता हुआ, समस्त परढद्रव्य के .निमित्त 
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से, चेतन में होती हुई च०चल कल्लोलों के निरोध से, इसको 'हीं (ईस चेतन्य ' 
स्वरूप को ही) अनुभव करता हुआ, अपने भ्रेज्ञान से श्रात्मा में उत्पन्न. हुए 
जो ये क्रोधादि भाव हैं, उन सबका क्षय करता हूँ। . . '  _/' , के 


रागादि विकार परद्रव्य की प्रवृत्ति है तथा वह निमित्त के श्राश्रय 
से उत्पन्न होती है। पहले कहा है कि विकारीभावों का स्वामी पुंदेगलं है 


यहाँ कहा है कि वह परद्रव्य की प्रवृत्ति है, जो कि अपने अपराध व परंद्रेब्य ., 


के निमित्त से होती है । मैं उन परद्रव्य के निमित्त से चेतन में होती हुई 
विशेषरूप चञड्चल कल्लोलों का निरोध करता हुआ, इंस चेतन्यस्वरूप॑ 
श्रात्मा का ही श्रनुभव करता हूं । 


. श्हों ! अमृतचन्द्राचार्य ने अ्रमृत बरंसाया है। चेतन्य में चडचल 
कल्लोलें होती हैं, वे अपनी पर्याय में अपने ही अपराध से होती हैं, 
परदव्य तो निमित्तमात्र 'है। मैं उस अ्रपराध के निरोघ से. चेतन्यस्वरूप को 

अनुभव करता हुआ, अपने अज्ञान से उत्पन्न हुए क्रोघादिभावों का क्षय 
करता हूँ । 
क्रोधादि विकार उत्पन्न क्‍यों होते थे? ' ऐसा प्रश्न होने परे 
झाचायेदेव उत्तर स्वरूप कहते हैं कि स्वरूप का ज्ञान नहीं था, इसकारश 
झज्ञानभाव से आख्रव उत्पन्न होते,थे; किन्तु अब-परद्रव्य.का लक्ष्य. छोड़कर 
स्वरूप में ढलते हुए, निज चेतन्यस्वरूप का अनुभव करता. हुआ, मैं- सर्वे: 
क्रोधादिभावों का क्षय करता हूँ ।. ज्ञान-दर्शन-स्वरूप, परिपूर्ण; एक, .शुंद्ध, 
आ्रात्मवस्तु का अनुभव करते हुए मैं आख्रवों से निवृत्त होता हँ। 


पहले चार बोलों में परमार्थरूप वस्तृस्वरूप 'कहा, अब 'र्याय की 
बात करते हैं कि पर्याय में राग हुआ या नहीं ? तो कंहतें हैं कि परेद्रव्य के 
निमित्त से चेतन. में विशेषरूप से चञ्चल कल्लोलें विकल्प उठती हैं। उन. 
सबके निरोध से मैं चेतन्यस्वरूप का अनुभव करता हुआ, उन आखवों का 
क्षय करता हूँ । 'श्रास्नवनिरोध: संवर:': आख़व का निरोघ संवं॑र है: पुण्य- 
पाप के विकल्प श्रास्रव हैं। पर्याय में' उत्पन्न हुई पृण्य-पाप की जो चब्न्चलं 
कल्लोलें हैं : उनका निर्मेल, शुद्ध, चंतन्यस्वरूप आत्मा के आश्रय से निरोध 
करने पर आख्रवों की निवृत्ति.होती है. आत्मा ज्ञान-द्शन से परिपूरों. शुद्ध 


चेतन्य भगवान है। उसका अ्रनुभव करने से 'चडहुंचल कललोलों.का निरोध . 


तथा आखवों से निवृत्ति होती है। मिथ्यात्व को छोड़ने की यही रीति है ।' 


प्रश्व ः- व्यवहार साधन है.या नहीं ? यदि नहीं तो पंचास्तिकाय में ., 
तो व्यवहार को साधन कहा है ? । 
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उत्तर :- पंचास्तिकाय में भिन्न साध्य-साधन की बात शआरायी है, 
यद्यपि साधन का निरूपण दो प्रकार से है; साधन दो प्रकार-के नहीं हैं, 
साधन तो एक ही प्रकार का है। मोक्षमार्गेप्रकाशक में पण्डितप्रवर 
श्री टोडरमलजी कहते हैं कि जिसको निश्चय सम्यग्दशेन हुआ है, उसे 
निश्चय-सम्यग्दशेन के साथ देव-गुरु-शास्त्र का राग सहचरपने होता ही है। 
उस सहचर या निमित्त पर उपचार करके, देव-शास्त्र-गुरु की- रागात्मक 
श्रद्धा को व्यवहार-सम्यग्दशन कहा जाता है। वस्तुतः तो देव-शास्त्र-गुरु के_ 
प्रति श्रद्धा-भक्तिरूप.राग बन्ध का ही कारण है, परन्तु निश्चय-सम्यग्दशन 
का सहचर देखकर उसमें सम्यग्दशन का आरोप किया है। वहीं मोक्षमागें- 
प्रकाशक में यह भी लिखा है कि सर्वेत्र निश्चय-व्यवहार का ऐसा ही 
लक्षण जानना । 


राग से भिन्न होकर स्वरूप के अनुभवरूप निश्चय-साधन प्रगट हुआ 
है। उसके साथ राग की मन्दता का सहचरपना है, उसे देखकर उस पर 
व्यवहार-साधन का आरोप किया गया है। भ्रतः यह तो उपचार से आरोपित 
कथन है, यह कोई यथार्थ साधन नहीं है। साधन दो नहीं हैं, किन्तु उनका 
निरूपण दो प्रकार से है। कारण तो एक ही है। साधन, कारण, उपाय 
सब एकार्थवाचक ही हैं । 


साधन एक ही है और एक ही प्रकार का है, किन्तु इसका ४2 
दो प्रकार से होता है - एक निश्चयरूप, दूसरा व्यवहाररूप । उनमें निश्चय 
सत्यार्थ है तथा व्यवहार उपचरित या श्रतत्यार्थ है । 


श्रात्मा में पुण्य-पापरूप क्रोधादिभाव कहाँ से हुए ? जड़ में से तो 
हुए नहीं, अपनी ही पर्याय में भ्रपने भ्रपराध से - भ्रज्ञान से ही उत्पन्न हुए 
हैं। श्रज्ञान से उत्पन्न हुए इन श्रास्रवों को द्रव्यदृष्टि द्वारा - शुद्ध, चेतन्य के 
श्राश्यरूप पुरुषार्थ से क्षय करता हूँ- ऐसा कहा है; क्योंकि द्रव्यदृष्टि में 
सर्व आख्रवों की नास्ति है, इसीकारएं। सबका क्षय करता हूँ - ऐसा कहा 
है। अल्प अस्थिरता है, तथापि सर्व को क्षय करने की बात कही है, क्योंकि 
पुरुषार्थ से अल्पकाल में वह अश्रस्थिरता भी क्षय होनेवाली है। 


पुनः फिर आचाये कहते हैं कि “ऐसा श्रात्मा में निश्वय करके, जिसने 
बहुत समय से पकड़े हुए जहाज को छोड़ दिया है- ऐसे समुद्र के भंवर की 
भाँति जिसने सर्वे विकल्पों का शीघ्र ही वमन कर-दिया है-- ऐसे 'निविकल्प 
झचलित, निर्मल श्रात्मा का श्रवलम्बन करता हुआ, विज्ञानधन होता हुआ 
-यह शात्मा झाखवों से निवृत्त होता है ।” मा 
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/ देखो! "आात्मा'में :ऐसा निश्चय“करके',.य्रह.'कहकर आचाये यह 
कहंना चाहते हैं कि जैसां वस्तु स्वरूप” है- जैसा मार्ग :है, उसका पहले ' 
निश्चय करना चाहिए" यदि प्रंथमतः. निश्चय किये बिना अन्य, रीति: 
झपनायेगां तो यथार्थ मांग हांथे नहीं लगेगा । : .. :. । 

मिथ्यात्व के आखव से मुक्त होने के लिए पहले प्रारम्भिक: भूमिका 
में जागृत रहकर निजार्त्मव॑स्तु का यथार्थ निश्चय'करना चाहिये । पश्चात्‌ 
श्रात्मा में प्रविष्ठ होने पर स्वानुभवं'द्वारा सर्वे आखवों का क्षय होता.है- - 
ऐसा कहा है | भ्रहो ! अरप्रतिहत पुंरुषार्थ को जागृत करने की बात की है । 

.. श्रहों ! सन्‍्तों ने गजब का कांम किया है। ७२वीं गाथामें तो तीन॑-ततीन 
बार भव्य जीवों को भगंवान कहकरं सम्बोधित किया है ।. जाग रे नाथ + 
जाग !! राग में एकत्वबुद्धि करके सुप्त रहना, अब तुझे शोभा नहीं देंतां । 
निर्मल परिणति में जागृत. रहने से हीः तेरा कल्याण -है। भगवान ! तू ' 
अत्यन्त शुचि, विज्ञानधनस्वरूप, सुखमय व सुख का. कारण है -:ऐसे अपने 
भगवानस्वरूप आत्मा का अनुभव :करने:से झास्रवों का क्षय होता.है। . 
इसप्रकार ७२वीं गाथा के पश्चात :यथास्थान, यह ७३वीं गाथा लिखी है । 
अरे ! इस समयसार में तो प्रत्येक गाथा. यथास्थान लिखी हैं। :यहा 
हैं कि भाई ! तू राग के रंग में ही रंजित हो रहा है, भब इस पर तू चेतन्य 
का रंग चूढ़ा-दे | प्रभु ! तु वीतराग़सूर्ति निजस्वरूप . ही है - ऐसा निर्णय 
कर और राग से निवेत्त.हो जा. श्रह्महा ! मैं ज्ञान-दर्शन से परिपूर्ण हूँ- 
ऐसा निश्चय करके स्वभाव में ढलने से राग-ह ष्‌ का क्षय होता है।.. .. 

देखो ! बहुत समय से पकड़े हुए जहाज को छोड़ दिया है जिसने- 
ऐसे समुद्र के'भेवर की भाँति जिसंने संर्व विकंल्पों का शींत्रे ही वमन किया 
है, वह आस्रवों से निवेत्तं होता है। भेवर ने बहुत समय से जहाज-की 
पकड़ रखा है, वह जंहाज भवर से छूटे तो गति करे, आगे बढ़े । समुद्र के 
भेँवर की भाँति जिसने सभी रागादि विकल्पों का शीघक्ष ही वर्मन कर दिया 
है, वह आास्रंवों से निवृत्त हों जांता है। विकल्पों काः वमन' कर दिया 
अर्थात्‌ अब वे विकल्प पुनः उत्पन्न नहीं होंगे । ह 
प्रवचतसार गाथा €२ में आता है कि उस बहिमेोंहिदृष्टि का 
झ्रागम, कौशल्य तथां आत्मज्ञान 'द्वारा घात,हो :जाने से अब. वह पुन 
मुभमें उत्पन्न .ही नहीं - होगी - यह बात. पंचमकाल के मुनि क़हते हैं। 
- यह अप्रतिहंतभाव की: बात है । 228 जहाज-को 'छोड़ दिया. है इस - 
दृष्टान्त को सिद्धान्त में, ऐसा घटाया है कि ज्यों ही आत्मा ज्ञानस्वभाव 
में एकाग्र हुआ, त्यों ही सब विकल्प टूट गये । .उन विकल्पों को; ऐसा तोड़ा, 
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:. तष्ट किया कि श्रब पुनः कभी उत्पन्न ही नहीं होंगे । ग्रुनिराज कहते हैं कि 

* हमने उन विकल्पों को श्रप्रतिहृतभाव के हारा जड़-मूल से उखाड़ फेंका 
है । क्षयोपशम में से क्षायिकसमकित प्राप्त कर लेंगे, किन्तु भ्रब नीचे 
गिरने की तो बात ही नहीं है - ऐसा उम्र पुरुषार्थ जागृत हुआ है । 


अहाहा ! देखो, दिगम्वर सन्‍्तों के अन्तरंग आनन्द की मस्ती ! 
अपनी 'अ्रस्ति की मस्ती में कैसे मगन हो रहे हैं। ये पंचमकाल के मुनिवर 
पुकार-पुकार कर उच्च स्वर से कह रहे हैं कि बाहर में हजारों वर्षों से श्ररहन्त 
भगवान का विरह होते हुए भी हमारे श्रन्तरंग में निर्मेलानन्द का नाथ 
हमारा चेतन्‍्य भगवान तो सदेव हमारे समीप ही है। तब मानो किसी ने 
कहा कि हे भ्राचायंदेव ! श्राप तो सीमन्धर परमात्मा के पास गये थे न ? 
उससे आचार कहते हैं कि हे भाई ! सुन, निश्चय से तो मेरा नाथ भगवान 
झ्ात्मा निज चैतन्यप्रभु ही है, यह तो निमित्त की वात हैं कि हम उनके 
पास गये थे और तब से अन्तर में आवाज भायी है कि हमने विकल्पों को 
ऐसा जड़-मूल से उखाड़ दिया हैं कि श्रव वे पुनः उत्पन्न नहीं होंगे। 
अहाहा ! वस्तु तो प्रमपारिणामिकस्वभाव से त्रिकाल झ्ुव है, उसके 
सन्‍्मुख होने पर जो स्वानुभव प्रगट हुआ है, वह मोक्ष प्राप्त कराकर ही 
पूर्ण होगा । अब पुनः मिथ्यात्व होते की बात ही नहीं है। इसप्रकार 
जिसने सर्व विकल्पों को शीघ्र ही - एकदम उखाड़ फेंका है, उस निविकल्प, 
प्रचलित, निर्मेल आत्मा का अ्रवलम्बन लेता हुआ, विज्ञानघन होता हुआा 
यह आत्मा आखवों से निवृत्त होता है । 

भगवान आत्मा अभेद, भ्रचलित, निर्मल, विज्ञानधन है। (इसमें 
किसी पर का प्रवेश सम्भव नहीं है)- ऐसे अ्रचलित, ठोस, विज्ञानघन, निर्मल 
आत्मा का अवलम्बन लेकर अ्रभेद-एकरूप परिणमन करता हुआ यह आत्मा 
आजखवों से निवृत्त होता है । ; 

जो पर्याय द्रव्य सन्मुख हुईं, उस पर्याय का द्रव्य से अ्रभेदपना है। 
वास्तव में तो पर्याय, पर्याय में ही तन्मय है, द्वव्य में नहीं; किन्तु यहाँ 
तनन्‍्मय का श्रर्थ द्रव्याभिमुख होना है, द्रव्य के प्रति ढलना है। तथा 
विज्ञानचन होने का श्रर्थ भी अस्थिर बहिर्मुख ज्ञान की पर्याय का द्रव्य में 
श्रन्तर्मुख होकर स्थिर होना है । 

७४वीं गाथा में श्रायेगा कि भरात्मा जैसे-जैसे विज्ञानघन होता जाता 
है, उसी क्रम में भ्रा्नवों से निर्वृत्त होता जाता है। यह पर्याय की बात है । 
अहाहा ! वस्तु त्रिकाली विज्ञानवनस्वभाव है, उसमें एकाग्र होने से वह 
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पर्याय में भी विज्ञानघन होता हुआ भअाखवों से निर्वत्त होता हैं। आखव्रों 
से निवत्त होने का यही मार्ग है। 


अरे ! दुनियाँ कहाँ भटक रही है और मार्ग भी कहाँ रह गया है। 
भाई ! वीतराग का भागे राग की मन्दता से प्राप्त नहीं होगा । यहाँ तो 
कहते हैं कि चेतन्यस्वरूप ध्रुव वस्तु में एकाग्र होने पर तथा उसी का 
अनुभव करने पर - यह आत्मा भ्रास्रवों से निर्वुत्त होता है । ज 


भाई ! भाषा सादी है, परन्तु भाव बहुत ऊँचा है। यह बात जन्म- 
मरण का अन्त करनेवाली है, इसमें किसी भी प्रकार के वाद-विवाद ' 
की गरुजाइश नहीं है; क्योंकि जिन पुण्यादि श्रास्रवों से नि्वेत्त होना है, .' 
उन्हीं पुण्यादि व्यवहार के सहारे आख्वों से निवेत्ति (मुक्ति) कँसे मिल 
सकती है 


प्रश्न :- शास्त्रों में तो व्यवहार को परम्परा कारण कहा है न ? 


उत्तर :- जिसको शुद्धता का भ्रनुभव प्रगट हुआ है, उसके शुभराग 
से अशुभराग टला है; अतः उसके शुभराग को व्यवहार से परम्परा कारण 
कहा गया है । यह तो उपचार का कथन है, किन्तु 
प्रम्परा मोक्ष का कारण नहीं होता । अज्ञानी भ्रनादिरूढ़ व्यवहार में: 
है । निश्चय बिना जो केवल व्यवहार में लीन हैं, वे_व्यवहारमुढ़ हैं। जब 


ज्ञायक ज्ञान में आया जब जीव निश्चय में श्रारूढ़ हुआ; तब उसे जो राग 
की मन्दता हुई, उस पर निश्चय का भ्रारोप किया जाता है अर्थात्‌ आत्मानुभव 2 
के साथ हुई राग की मन्दता पर परम्परा कारण का आरोप. भ्राता है । 


ही भगवान सर्वेज्ञदेव द्वारा कही हुई बात को आचार्यदेव झआड़तिया 
बनकर जाहिर करते हैं। श्रन्तर-सन्मुख होने पर. जिंसको .सम्यग्दशेंनरूप 
दोज का चन्द्रोदय हुआ है, उसके जीवन में केवलज्ञान की पूरंमासी का 
का पूर्णों चन्द्र अ्रवश्य ही उदित होगा। अहाहा- ! शुद्ध चेतन्यघन प्रभु आत्मा 
के अवलम्बन से जिसको ,विज्ञानघन पर्याय हुई, उसे पूर्ण विज्ञानघन 
केवलज्ञान होगा ही । 


गाथा ७३ के भावाथ पर प्रवचन 


शुद्धनय से ज्ञानी ने आत्मा का ऐसा निश्चय .किया.कि "मैं एक हें, 
शुद्ध हूं, परद्रव्य.के प्रति ममतारहित हूँ, -ज्ञान-दर्शन से. परिपूर्ण वंस्तु 
ऐसा निश्चय करके जब्र वह ज्ञानी श्रात्मा ऐसे अपने स्वरूप में रहता:हआ,. 
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उसी के अनुभवरूप होता है; तब क्रोधादि आख्रवों का क्षय करता है। जो 
अनादि से राग में रहता था, वह अब अपने चेतन्यस्वरूप में रहता हुआ 
पहले मिथ्यात्व के आस्रव से - महादु:ख से निरवृत्त होता है । 


स्वरूप से विरुद्ध क्रोधादि भाव हैं। चाहे वे पुण्यरूप शुभभाव ही 
क्यों न हो, तथापि वे चेतन्यस्वभाव से विरुद्ध होने से क्रोधादि ही हैं । ये 
क्रोधादिरूप आख्रव, स्वरूप के लक्ष्य से या स्वंरूप के अनुभव से क्षय को 
प्राप्त होते हैं। मिथ्यात्वरूपी आज्रवों से निवृत्त होने का यह एक ही 
उपाय है भौर यही धर्म है। भाई ! जब राग से छूटना धर्म है, तो वही राग, . 
धर्म का साधन कंसे बन सकता है? अर्थात्‌ नहीं वन सकता | यहाँ कहा है 
कि राग की जिन चड्चल कल्लोलों का अनुभव करता था, उनका निरोध 
करके जहाँ त्रिकाली श्रुव, चेतन्यमय, विज्ञानधनस्वभावमय वस्तु में निमरत 
हुआ, वहाँ आस्रव क्षय को प्राप्त होते हैं और स्वरूप के आनन्द का 
आास्वाद प्राप्त होता है। 


प्रश्न :- देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का राग तथा व्यवहारचारित्ररूप 
क्रिया (आचरण) आसखव को निवृत्ति के साधन (उपाय) हैं या नहीं ? 


उत्तर :- विल्कुल नहीं; भाई ! राग की तो सभी क्रियायें आस्तव 
हैं, इनका तो क्षय करना है, ये कभी भी साधन नहीं हो सकती। भाई ! 
खोटी मान्यताओं में. जिन्दगी यों ही बीत जायेगी, अन्त में इस संसार- 
सागर में गोते लगायेगा श्ौर भारी दुःख उठायेगा । इस दुःख से छूटने का 
तो यह एक ही उपाय है। भाई ! जो वस्तु ज्ञान-दर्शन से परिपूर्ण है, 
उसमें एकाग्रता करके, तललीन होकर स्वरूप का अनुभव करना ही 
एकमात्र दुःख से छूटने का उपाय हैं । 


“अुंगवान भ्रात्मा निराकुल आनन्दस्वरूप परमात्मा है, उसी में दृष्टि 
एकाकार करने पर जीव आख्रवों से निवर्तित होता है। अहा ! कोई 
प्रतिकूल संयोग दुःखरूप नहीं है, किन्तु स्वयं के पुण्य-पाप के भाव ही दुःखरूप 
हैं, आकुलतामय हैं । यदि उनको मिटाना चाहता है तो उपाय बताते हुए 
श्राचार्य कहते हैं कि जहाँ निराकुल, आवन्दस्वरूप, चेतन्यप्रभु विराजता 
है, वहाँ जाओ, उसी का अनुभव करो और उसी में लीन हो जाओ ! बस, 
* इसी से तुम दुःख से निवृ त्त हो जाझोगे । भले ही कठिन लगे, किन्तु मार्ग 
तो एकमात्र यही है। भाई ! यदि दूसरा उपाय खोजने जायेगा तो ये भव 
यों ही बीत जायेगा और यथार्थ मार्ग हाथ नहीं लगेगा तथा इसीप्रकार 
चौरासी का चक्कर चलता रहेगा । 
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जैसे समुद्र की लहरों ने बहुत काल से जहाज को पकड़ रखाथा, . ' 
किन्तु जब भंवरें शान्‍्त होती हैं तो सागर जहाज को .छोड़ देता है; उसी 
प्रकार आत्मारूपी सागर विकल्परूप भेँवरों के शान्त होने पर आख्रवोंरूप- 
जहाज को या कमेंरूप जहाज को छोड़ देता है। जिसतरह भेंवरें छूटे 
(शान्त हों) तो जहाज छूटे, उसीतरह यह श्रात्मा विकल्प छोड़े तो स्थिर 
हो। आत्मा विकल्पों के जाल में फंस गया है, उन्हें छोड़ता हुआ वह , 
भ्राख़वों को छोड देगा । ज्योंही स्वभाव की ओर ढला और इसी में ठहरा, ' 
त्योंही विकल्प सहज ही छूट जाते हैं तथा निरविकल्प सम्यग्दर्शन प्रगट 
होता है। मिथ्यात्व के आख्रव से छूटने का यही उपाय है व्यवहार साधन 
है तथा व्यवहार करते-करते निश्चय प्राप्त होगा - ऐसा कोई कहे तो 
उसका यह कथन यथार्थ नहीं है। और कोई ऐसा कहे कि “निश्चय : 
सम्यग्दशैन का पता ही नहीं चलता; वह कब, कंसे, किस रूप में होता है - 
इसकी खबर नहीं पड़ती” तो यह मानना भी यथार्थ नहीं है। निज शुद्ध 
झात्मा का शअ्रनुभव होने पर जो निराकुल आनन्द का स्वाद श्राता है, 
उसकी खबर नहीं पड़े - ऐसा हो ही नहीं सकता । प्रभु ! तू परमात्मस्वरूप 
है । स्वभाव से तू स्वयं परमात्मा है- इसका निर्णय करके उसमें भुकते 
ही जो अनुभव होता है, उसमें निराकुल आनन्द का स्वाद श्राता है तथा 
वह आस्रव से -दुःख से निव त्त हो जाता है। 


प्रश्न :- व्यवहार आता है न ? 


उत्तर :- हाँ, जबतक पूर्ण वीतरागता न हो, तबतक सम्यर्दृष्टि ' 
को भी भूमिकानुसार रागरूप व्यवहार होता है। देव-गुरु-शास्त्र की भक्ति, 
पूजा, दान, तीर्थेयात्रा तथा व्यवहार-रत्नत्रय के राग का व्यवहार ज्ञानी 
को होता है। परन्तु, 'राग के स्वामीपने मैं सदा ही परिणमित नहीं होने से 
निर्मेम हैँ - ऐसा उसे अ्रन्तरंग में यथार्थ निर्णय हुआ है । अतः अ्रवस्था- 
प्रमाण जो राग भ्राता है, उसका भी स्वामी नहीं बनता। जब व्यवहार 
का स्वामी ही नहीं बनता, तो फिर “व्यवहार से . निश्चय होता है' - यह 
बात ही कहाँ रही ? भ्ररे ! जिससे निवृ त्त होना है, जिसे टालना है, वही 
भ्रपने निवर्तेन में मदद कंसे कर सकता है अर्थात्‌ आल्तव स्वयं के नाश में 
श्रात्मा का सहायक कैसे हो सकता है? नहीं हो सकता । ऐसी ही वस्तुस्थिति 
है और यही मुक्ति का मांगे है । 7907 कह 

इसप्रकार ७३वीं गाथा पूर्ण हुईं । 
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फर्य ज्ञानाल़वनिवृत्त्यो: समकालत्वमिति चेतू- 

जीवरियबड्धा एदे श्रधुव भ्ररिएच्चा तहा श्रसरणा य । 

दुक्‍्खा दुक्लफल त्ति य सादूण खिवत्तदे तेहि ॥७४॥ 

जीवनिबद्धा एते अ्रन्नवा अ्रनित्पास्तथा भ्रशरणाश्च । 

दुःखानि दुःखफला इति च॒ ज्ञात्वा निव्ंते तेम्यः॥७४॥ 

जतुपादपवद्वण्यघातकस्वभावत्वाज्जीवनिबद्धा: खल्वास्रवाट, ने 
पुनरविरुद्धस्वभावत्वाभावाज्जीव एव। श्रपस्मार रमवहरंभानही य मा नत्वाद- 
अआ्‌वा: खल्वाजवा:, प्रुवश्चिन्मात्रो जीव एवं। शीतदाहज्वरावेशवत्‌ 
क्रमेरगोज्जुम्भसारात्वादनित्या: खल्वाज्वा; नित्यो विज्ञानघनस्वभावो जीव 


अब प्रश्न करता है कि ज्ञान होने का भर आखतवों की निवृत्ति का 
समकाल (एककाल) कंसे है ? उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं :- 
ये सर्वे जीवनिबद्ध, श्रश्नुब, शरणहोन, श्रनित्य हैं । 
ये दु:ख, दुःखफल जानके - इनसे निवतेन जीव करे ॥७४॥ 
गाथाथें :- [ एते] ये आस़व [जीवनिबद्धा:] जीव के साथ निबद्ध 
हैं, [अप्नूवा:] अश्लुव हैं, [अनित्या:] अनित्य हैं [तथा च] तथा 
[अ्शरणा: ] अशरण हैं, [च] भौर [दुःखानि | दुःखरूप हैं, [दुःखफला: ] 
तथा दुःख ही जिनका फल है -ऐसे हैं [इति ज्ञात्वा|- ऐसा जानकर 
जानी [तिभ्य:] उनसे [निर्यतते] निवृ त्त होता है। 
टीका :-वृक्ष और लाख की भाँति वध्य-धातकस्वभावपना होने से 
झ्रासख्रव जीव के साथ बंधे हुए हैं, किन्तु अ्रविरुद्धस्वभावत्व का भ्रभाव होने से 
वे जीव ही नहीं हैं। [लाख के निमित्त से पीपल आदि वृक्ष का नाश होता 
है। लाख घातक है भौर वृक्ष वध्य (घात होने योग्य) है - इसप्रकार लाख 
और वृक्ष का स्वभाव एक दूसरे से विरुद्ध है, इसलिये लाख वृक्ष के साथ 
मात्र बंधी हुई ही है। लाख स्वयं वृक्ष नहीं है, इसीप्रकार आद्तव घातक 
हैं भर भ्रात्मा वध्य है। इसप्रकार विरुद्धस्वभाव होने से झाज़व स्वयं जीव 
नहीं हैं।] श्रास्नव मृगी के वेग की भाँति बढ़ते-धठते होने से अश्नुव हैं; 
चैतन्यमात्र जीव ही. ध्रुव है। आख़व शीत-दाह ज्वर के आवेश- की भाँति 
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एंव । बीजनिर्मोक्षक्षरक्षीयमाणदारुणस्मरसंस्कारवत्न्ातुसशक्यत्वाद- .' 
शरणा: खल्वाल़वा:, सशरंरा: स्वयंग्रुप्त: सहजचिच्छक्तिजीव एच। नित्य- 
भेवाकुलस्वभावत्वादुदु:खानि खल्वासत्रवा:; शअदुःखं नित्यमेवानाकुलस्वभावों 
जोव एव। झ्रायत्यामाकुलत्वोत्पादकस्य पुदूगलपरिणामस्य हेतुत्वादृदु:ख- , 
फला: खल्वास्रवा:, भ्रदु:खफल: सकलस्यापि पुदूगलपरिणामस्य हैतुत्वाज्जीव . 
एव । इति विकल्पानंतरसेव शिथिलितकमंविपाको विधघटितघनौघघटनो . 
दिगाभोग इव निरगेलप्रसर: सहजविजम्भमारणचिच्छक्तितवा यथा यथा 
विज्ञानधनस्वभावों भवति तथा तथास्नरवेभ्यो निवर्तते, यथा यथास्रवेस्यश्य 
निवतंते, तथा तथा विज्ञानघनस्वभावों भवतीति। तावद्विज्ञानधनस्वभावों . 
भवति यावत्सस्यगांस्रवेस्यो निर्वंतंते तावदास्रवेभ्यश्च निवर्तते यावत्सम्ध- , 
ग्विज्ञानघनस्वभावो भवतीति ज्ञानाल्वनिवत्त्यो: समकालत्वम्‌ । 


अनुक़म से उत्पन्न होते हैं, इसलिये अनित्य हैं; विज्ञानधंन जिसका स्वभाव 
है - ऐसा जोव ही नित्य है। जैसे कामसेवन में वीयें छूट जाता है, और उसी 
क्षण दारुणकाम का संस्कार नष्ट हो जाता है, किसी से नहीं रोका.जा 
सकता; इसीप्रकार कर्मोदय छूट जाता है, और उसी क्षण श्रासंव नाश को 
प्राप्त हो जाते हैं, रोके नहीं जा सकते, इसलिये वे (आखस्रव) भ्रशरण हैं। ' 
स्वयंरक्षित सहजचित॒शक्तिऱ्प जीव ही शरणसहित है। श्रास़व सदा , 
श्राकुलस्वभाववाले होने से दुःखरूप हैं; सदा निराकुल स्वभाववाला जीव 
ही अदुःखरूप श्रर्थात्‌ सुखरूप है। आद्रव आगामीकाल में आकुलता को 
उत्पन्न करनेवाले - ऐसे पुदगलपरिणाम के हेतु होने से दुःखंफलरूप (दुःख 
ही जिनका फल है, ऐसे) हैं; जीव ही समस्त पुद्गलपरिणशाम -का अहेतु - 
होने से दुःखफलरूप नहीं है । ऐसा शआ्ास्नवों का श्रौर जीव का भेदज्ञान होते 
ही (तत्काल ही) जिसमें कमंविपाक शिथिल हो गया है - ऐसा वह भ्रात्मा, 
जिसमें बादल समूह की रचना खण्डित हो 'गई है - ऐसी दिशा के विस्तार 
की भाँति अभ्रमर्याद जिसका विस्तार है “ऐसा सहजरूप से विकास. को प्राप्त 
चितशक्ति से ज्यों-ज्यों विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है, -त्यों-त्यों आखवों 
से निवत्त होता जाता है; .और ज्यों-ज्यों आख्रवों से निवृत्त . होता जाता है, 
त्यों-त्यों विज्ञानचनस्वभाव होता जाता है ,। उतना विज्ञानधनस्वभाव . 
होता है, जितना सम्यक्‌-प्रकार . से.भस्रवों से , निवृत्त होता है और उतना 
आखवों से निवृत्त होता है, जितना,सम्यक्‌-प्रकार से विज्ञानघनस्वभाव होता 
है - इसप्रकार ज्ञान का और आद्नवों की निवृत्ति का समकालपना है। 
भावाथ :- आख्रवों का और आत्मा का जेसा ऊपर कहा है, तदनुसार 
भेद जानते ही जिस-जिस प्रकार से जितने-जितने अंश में आत्मा विज्ञानघन- 


: समयसार गाथा ७४ ] [ १०३ 
स्वभाव होता है, उस-उस प्रकार से उतने-उतने श्रंश में वह श्रास्रवों से निवुत्त 
होता है | जब सम्पूर्ण विज्ञानघनस्वभाव होता है, तब समस्त प्रास्तवों से 

_निवृत्त होता है। इसप्रकार ज्ञान का और भास्व-निवृत्ति का एक काल है । 


यह भ्राज्नवों को दूर होने का श्लौर संवर होने का वर्णन गुणस्थानों 
की परिपाटीरूप से तत्तवार्थसूत्र की टीका आदि सिद्धान्तशास्त्रों में है, वहाँ 
से जानना । यहाँ तो सामान्य प्रकरण है, इसलिये सामान्यतया कहा है । _ 


आत्मा विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है' - इसका क्‍या श्रर्थ है? 
उसका उत्तर - आत्मा विज्ञानचनस्वभाव होता जाता है अर्थात्‌ आत्मा 
ज्ञान में स्थित होता जाता है ।” जब तक मिथ्यात्व हो, तब तक ज्ञान को 
(भले ही वह क्षायोपशमिक ज्ञान अधिक हो तो भी) भ्रज्ञान कहा जाता है 
और मिथ्यात्व के जाने के बाद उसे (भले ही वह क्षायोपशमिक ज्ञान अल्प हो 
तो भी) विज्ञान कहा जाता है। ज्यों-ज्यों वह ज्ञान अर्थात्‌ विज्ञान स्थिर - 
घन होता जाता है, त्यों-त्यों ग्रात्नवों की निवृत्ति होती जाती है और ज्यों- 
ज्यों आखवों की निवृत्ति होती जाती है, त्यों-त्यों ज्ञान (विज्ञान) 2 ५ 
घन होता जाता है, भ्र्थात्‌ भ्रात्मा विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है' 4३ 


गाथा ७४ की उत्थानिका, गाथा एवं टीका पर प्रवच 


अब पूछते हैं कि ज्ञान-प्राप्ति भर भ्ास्तवों की निवृत्ति का समकाल 
(एक काल) किसप्रकार है ? प्रभो ! जिस क्षण में ज्ञान हुआ, उसी क्षण 
में झाखवों से जीव निवृत्त होता है- यह किसप्रकार सम्भव है ? कृपया 
स्पष्ट करके समझाइये ? - इस प्रश्न के उत्तर में यह ७४वीं गाथा है । 


पहला बोल :- वृक्ष और लाख की भाँति बध्य-घातकस्वभावपना 
होने से श्रास्नव जीव के साथ बंधे हुए हैं ।। पीपल, बवृूल इत्यादि बहुत से 
व॒क्षों में लाख उत्पन्न होती है, उनमें पीपल का वृक्ष व लाख में बध्य-धचातक 
स्वभाव है। वृक्ष बध्य श्रर्थात्‌ घात होने योग्य है तथा लाख घातक भ्र्थात्‌ 
घात करने के स्वभाववाला है। बहुत वर्ष पहले भावनगर में गूजरी बाजार 
के पास एक पीपल का वृक्ष था, उसमें लाख श्राने पर सम्पूर्ण वृक्ष ही उखड़ 
गया था - यही वात यहाँ दृष्टान्त में कहते हैं कि लाख घातक है - हनन 
करनेवाला है और वृक्ष बच्य है - घात होने योग्य है। इसप्रकार वृक्ष व्‌ 
लाख का स्वभाव एक-दूसरे से विरुद्ध है। लाख का वृक्ष के साथ मात्र 
* संयोगसम्बन्ध है, लाख स्वयं वृक्ष नहीं है। इसीप्रकार श्राखव घातक हैं व _ 
भ्ात्मा वध्य है। झतः विरुद्धस्वभावी होने से झ्रास्नव स्वयं जीव नहीं है । 
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अहाहा ! भगवान श्रात्मा अतीन्द्रिय भ्रानन्‍द का नाथ चेतन्य का वृक्ष है। 
अपनी पर्याय में वह वध्य है, घात होने योग्य है। पुण्य-पाप के भाव इसका | 
घात करते हैं, अहा ! पुण्य का भांव घातक है भर पर्याय घात होने योग्य . 
है। पर्याय में घात होता है । द्रव्य का तो घात. हीं होता-। भगवान श्ात्मा 
वृक्ष के समान झौर पृण्य-पाप के भाव लाख के समान हैँ। पृण्य-पाप के भाव , 
भात्मा की शान्ति के घातक हैं भर आत्मा की शान्ति घात होने योग्य है। 

अविरुद्धस्वभावत्व का श्रभाव होने से वे जीव ही नहीं हैं ।” जैसे 
लाख और वृक्ष का विरुद्धस्वभाव है, उसीप्रकार पुण्य-पापरूप आखवों का - 
और आत्मा का विरुद्धस्वभाव है। उन आखवों में अविरुद्धस्वभावपने का 
झ्भाव है । देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का विकल्प हो या पँच महात्नत पालन 
करने का विकल्प हो - ये सब जीव के स्वभाव से विरुद्धस्वभाववाले हैं । 
पुण्य-पाप के भाव विरुद्धस्वभाववाले होने से जीव ही नहीं हैं। जैसे .! 
लाख वृक्ष नहीं है, वेसे ही पुण्य-पाप के भाव भी जीव नहीं हैं, उसीप्रकार . 
रागभाव भी ज्ञान नहीं है ।_ _ ु 

प्रश्न :- व्यवहार को साधक कहते हैं थे? , 

उत्तर :- हाँ, भ्राजजल कितने ही जन तो ऐसी ही प्ररूपणा करते हैं 
कि वर्तमान में भ्रकेला व्यवहार ही है, निश्चय है ही कहाँ ? एक तो निश्चय 
है ही नहीं, दूसरे निश्चय का पता भी नहीं चलता | भरत: आचायें उनसे 
कहते हैं कि भरे प्रभु ! यह तू क्या कहता है। ऐसी प्ररूपणा करके तुझे कहाँ 
जाना है ? बापू ! तू किस दुनियाँ में रहता है? जिस आस्तवभाव से तुझे 
निवर्तित होना है, बचना है, हटना है; उसी भें श्रटकेगा, उसी में रहेगा.तो 
उससे निवृत्त कंसे हो सकेगा ? इस तरह तेरे: जन्म-मरण का अन्त कब 
आयेगा ? भाई ! पृण्य-पाप के भावों से तो तुझे हटना है। जैसे पाप से 
हटना है, उसीप्रकार पुण्य से भी हटना ही है। पुण्य-पाप दोनों एक ही 
वस्तु श्रर्थात्‌ आख्रव हैं । योगसार में आया है कि - ' ' 

पापतत्व को पाप तो, जानत जग सब कोई । 
पुण्यतत्थ भी पाप है, कहै अ्रभुभवी फोई ॥७१॥ -: 
इसी शास्त्र की जयसेनाचायंकृत-टीका* में पुण्य-पाप अ्रधिकार के 
त में भी यह बात कही-है । वहाँ प्रश्न किया है कि प्रभु ! यह.पाप का _ 

अधिकार च॑ंल रहा है न? फिर इसमें व्यवहाररत्नत्रय को क्‍यों लिया 


यया है ? उत्तर में आचाये कहते हैं कि यद्यपि व्यवहारमोक्षमार्ग निश्चय- . 


) समयसार (ताल्पयेवृत्ति टीका) : जयसेनाचार्य; पुण्य-पाप- अधिकार; गाथा १७१ 
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रत्नन्नय का निमित्तकारण होने से तथा परम्परा से जीव को पवित्रता का 
कारण होने से पुण्य कहा जाता है। तथापि बहिद्वेग्य के श्रालम्बन द्वारा 
पराघीन होने से श्रात्मा को शुद्धस्वभाव से पतित करता है, निरविकल्प 
समाधि में स्थित जीव व्यवहार के विकल्पों के कारण शुद्धात्मस्वरूप से 
पतित होते हैं, इसकारण वह पाप ही है । श्रथवा इस भ्रधिकार में सम्यक्‍त्व 
श्रादि के विपक्षभृत, संसार के कारणभूत, मिथ्यात्व आदि अशुद्ध भावों का 
व्याख्यान है, अतएवं भी पापाधिकार ही है । 


पुण्य-पाप अधिकार के श्रन्त में जयसेनाचार्येदेव ने भ्रपनी टीका में 
इस झधिकार को पापाधिकार कहा है। तब शिष्य ने प्रश्न किया कि - 
व्यवहा र-रत्नवयरूप शुभ परिणामों को तो परम्परा मोक्ष का कारण कहा 
गया है, श्राप इन्हें पाप श्रधिकार में क्‍यों कहते हैं ? 


उत्तर :- परम्परा से मुक्ति के साधन में सच्चे देव-शास्त्र-गुरु श्रादि 
निमित्त बनते हैं, इसकारण व्यवहार से कारण कहा है, किन्तु निमित्त 
तो परद्रव्य हैं और परद्रव्य से कुछ भी लाभ नहीं होता; भ्रतः यह तो 
कथनमात्र ही है, वस्तुतः धर्म नहीं है । 

व्यवद्यार प्राता है, होता है, व्यवहार का भ्रस्तित्व है। व्यवहारनय 
का विषय हो ही नहीं -ऐसा नहीं है, परन्तु वह व्यवहार आत्मा के 
स्वभाव का (पर्याय में) घातक है। यहाँ कहते हैं कि पुण्यभाव में श्रात्मा 
के स्वभाव से भ्रविरद्धस्वभाव का अभाव है। भगवान आत्मा का शुद्ध, 
निर्मेल, भ्रनाकुल, आनन्दरूप, चैतन्यस्वभाव है और पुण्य का भाव दुःखरूप 
भाव है, दोनों परस्पर विरुद्धस्वभावी हैं; झतः इनमें समभौता सम्भव 
नहीं है भर्थात्‌ थोड़ा (५०%) भात्मा को भशुद्ध या दुखरूप मान लो 
तथा थोड़ा (१०%) आज़्वों को शुद्ध, निर्मेल, सुखरूप मान लो तो 
समभौता हो जायेगा - ऐसा सम्भव ही नहीं है; क्योंकि वस्तु के स्वख्प में 
समभौता कैसे हो और वह करे कौन ? 


एक बनिये व्यापारी को एक कजंदार से पाँच हजार रुपया लेना 
था। यद्यपि बनिये को मन में यह भ्राभास था कि कर्जदार की ताकत दो 
हजार से अधिक चुकाने की नहीं है; तथापि वह यही कहता था कि पाँच 
हजार से एक पाई भी कम नहीं लूंगा श्ौर हम कहता था कि एक 
हजार से एक पाई भी भ्रधिक नहीं दूंगा । बहुत नोंकझोंक होने के बाद दोनों 
दो हजार में समझौता करने को तैयार हो गये । क्या इसीप्रकार यहाँ तत्त्व 
निर्णय के प्रसद्भ में भी समझौता सम्भव है ? थोड़े निश्चयवाले भुकें और 
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थोड़े व्यवहा रवाले भुकें तो दोनों एक हो सकते हैं ? भाई ! वस्तु का स्वरूप 
ही ऐसा है कि वहाँ समभौते को अवकाश ही नहीं है । 

यहाँ तो स्पष्ट बात है कि निश्चय से है गौर व्यवहार से नहीं है - 
इसप्रकार श्रस्ति-नास्ति का भ्रनेकान्त है । व्यवहार से भी है और विश्चय से... 


स्वभाव से ही होता है, विभाव से नहीं 
- यह सम्यक्‌-एकान्त है झ्ौौर सम्यक-एकान्त हुए बिना वास्तविक अनेकान्त. 
का ज्ञान सच्चा नहीं हो सकता । श्रीमद्‌ ने भी यही कहा है :- . 

«“ अनेकान्त भो सम्यक्‌-एकान्त श्रर्थात्‌ निजपद की प्राप्ति के अलावा 
श्रन्य रीति से उपकारी नही है। (अनेकान्त पण सम्यक-एकान्त ऐवा 
निजपदनी प्राप्ति सिवाय श्रन्य तरीके उपकारी नथी ।)«- 

वस्तु भ्रखण्ड, एक, श्रुव, चंतन्यबिम्ब है- इसमें ढले बिना, भूके 
बिना, सम्यक्‌-एकान्त नहीं होता । जहाँ सम्यक्‌-एकान्त हुआ कि ज्ञान में 
त्रिकाली ध्रुव का यथार्थ जानपना हो जाता है; पर्याय में जो अल्पज्ञता व 
राग की मन्दता है, उसका भी यथार्थ ज्ञान हो जाता है - इसी का नाम 
सम्यक-अनेकान्त है। राग की मन्दता ,तथा श्रल्पज्ञता की पर्याय का ज्ञान 
रहता है, तथापि वह मैं हूँ - ऐसी मान्यता छूंद जाती है। ' 

बहुत समय पहले की बात है; लाठी भ्राम में एक युवती को चेचक 
(शीतला) निकली थी, बेचारी की नई उमर, दो वर्ष पूर्व की विवाहिता, 
शरीर के रोम-रोम में कीड़े पड़ गये । बेचारी बुरी तरह तड़फे- घड़ी में 
उठे, घड़ी में बैठे, कहीं किसी तरह की चेन नहीं । बेचारी को- खाना 
सुहाये नहीं, पीना सुहाये नहीं, नींद आये नही, पंखा सुहाये नहीं । वेदना 
वेदना““वेदना““उसका दुःख किसी से देखा न जाय । अश्रठारह साल को 
छोटो-सी उमर। माँ से बोलो, माँ ! मैंने इस भव में तो ऐसा कोई पाप 
किया नहीं है - यह क्या हुआ ? कहीं भी, कंसे भी चैन नहीं है; सुंख नहीं । 
बेचारी बिलख-बिलख कर रोवे, झ्राक्रत्दन करे -.ऐसा दु:ख कि देखनेवाले 
के रोंगटे खड़े हो जायें, देखा न जाय । फिर ऐसी ही तीज बेदना में एक 
दिन देह छूट गयी । 

“भाई ! ऐसे ही अ्रनन्त दुःख. हमने-तुमने-सबने भोगे हैं। इन्हीं से 
छूटने के उपाय की यह बात चल रही है। वास्तव में-तो शरीर-को अ्रपना 
माना है, बस इस उल्टी मान्यता का. ही ये सारा- दुःख है। संयोग का दुःख 
नहीं है। शरीर व रोग को तो शभात्मा छूता ही नहीं है। बस, 'शरीर मेरा 
है, मुझे रोग हथा है”- ऐसी विपरोत मान्यता ही आाकुलता व दुःख उत्पन्न 
करती है । 


समयसार गाथा ७४ ] [ १०७ 
भाई ! तेरे दुःख का कहीं पार नहीं है। क्या कहें बाप ! 
. देह में आया तो मान में मरता है। भरे ! अ्रनन्तबार तो न रजत मे 
(मुफ्त में ) बिका है । जब साक-भाजी खरीदने जाते हैं तो सागवाला भूली, 
धानियाँ मुफ्त में ( के कप है तथा यह जीव उसी भूली में श्रनन्‍्तबार 
जन्म-मरण कर चुका है, सृत भूल गया है। यहाँ झाचायें वही याद 
ह दिलाने को कहते हैं कि हे प्रभु ! तू अपने भगवान को संभाल ! तू स्वयं 
चेतन्य प्रभु, झानन्दरस का कन्द, भगवान आत्मा है। उसका आश्रय लेकर 
श्ासव के दुःख को दूर कर ले ! ये झास्नव तेरा स्वरूप नहीं हैं, ये तो पर्याय 
में तेरी शान्ति का घात करनेवाले हैं। जो तेरा घात करनेवाले हैं, वे ही 
तेरी मदद करेंगे- ऐसा कभी भी नहीं वन सकता, तू इनके चवकर में, 
झसमञ्जस में, या उलभन में मत पड़ ! 


जैसे शरीर में क्षयरोग हो जाय तो बेचारा भनज्ञानी जीव दुःखी हो 
जाता है। हाय ! हाय !! करता है | बहुत दुःख से पीड़ित होता है, उसी 
प्रकार यहाँ कहते हैं कि “विकार मेरा है, पुण्य-पाप के शुभाशुभभाव मेरे 
हैं! - ऐसा माने तो यह आ्रात्मा का बड़ा भारी क्षयरोग है। पुण्य-पाप 
घातक हैं | जैसे लाख के निमित्त से वृक्ष का क्षय हो जाता है, वैसे ही पुण्य- 
पाप से आत्मा की निर्मल अवस्था का क्षय होता है। जैसे लाख वृक्ष का 
स्वरूप नहीं है, मात्र वृक्ष के साथ निवद्ध ही है, उसीतरह पुण्य-पाप के 
भाव श्रात्मा का स्वरूप नहीं हैं, मात्र जीव के साथ निवद्ध ही हैं भौर अ्रात्मा 
की शान्ति के घातक हैं । 


इसमें मध्यस्थ होकर या बीच-बचाव में पड़कर कोई ऐसा कहे कि 
जब साधकदशा में बीच-बीच में व्यवहार आता है, तो उससे मोक्षमार्ग में 
आगे बढ़ने में मदद - सहकार तो होता है न ? उससे कहते हैं कि भाई ! यह 
वीतराग का मार्ग तो जैसा है वेसां ही रहेगा, इसमें फरफार नहीं होता । 
बापू ! तू वीतरागमार्ग का विरोध मत कर ! भगवान आत्मा ज्ञान-दशेन 
से परिपूर्ण प्रभु है। उसकी पर्याय में जो पुण्य-पाप का भाव होता है, ' 
वह विरुद्धस्वभाववाला होने से घातक है। वह भाव तेरी शान्ति को 
जलानेवाला ही है । श्रास़व॒ घातक है तथा भ्रात्मा वध्य है । यह द्रव्य क 
बात नहीं-है,-पर्याय-की-बात-है-4- द्रव्य तो जैसा है, वेसा अ्रनादि-अनन्त 
चिदूघन है। पर्याय में बध्य होने की योग्यता है, द्रव्य का स्वभाव बध्य 
नहीं है। एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक चाहे जो पर्याय हो, 38 तो 
अनन्त गुणों में रहनेवाला चिदानन्दघन तत्त्व है, वह तो त्रिकाल बसी 
का वैसी पड़ी है । 
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प्रवचनसार गाथा २०० की टीका में श्राता है कि “जो अ्नादि- 

संसार से ज्ञायशभावरूप ही रहा है और जो मोह के द्वारा. दूसरे रूप में 

जाना-माना जाता है, उस शुद्धात्मा को यह मैं मोह को उखाड़-फेंककर, 

झ्तिनिष्कम्प रहता हुआ, यथास्थित (जेसे का तेसा) ही शआआप्त करता हूँ।” 

वस्तु तो ज्ञायकभाव से त्रिकाल है। मैं रागवाला, पुण्यवाला इत्यादि _ 

मान्यता तो भ्ज्ञानी हारा खड़ी की गई-है। मुझे पृण्य से लाभ द्ोगा'-.. 
यह तो मोह द्वारा श्रच्यथा मावा-है,-वस्तु ऐसी नहीं है । ** 


कोई पाँच-पचास लाख रुपयों का दान देवे तो, लोग उसे श्रभिमान - 
के शिखर पर चढ़ा देते हैं, धर्म-धुरन्धर कहते हैं; परन्तु भाई !. दान देने 
का भाव तो शुभभाव है, पुण्यबन्ध का कारण है झौर वह भी राग मन्दं 
करके दान देवे तो पुण्यबन्ध होता है और यदि वाह-वाही_ (सम्मान) 
कराने के लिए देवे तो पापभाव द्वी है-- इसमें धर्म तो है ही नहीं। दान. 
देते समय राग मन्द तो करे, किन्तु साथ में ऐसा मांने कि “मैं राग को मन्द 
करने की क्रिया का कर्ता हूँ - ऐसी मान्यता तो मिथ्यात्वभाव है; भर 'मैं 
पैसा देता हैँ - ऐसा माने तो उसे जड़ का स्वामी बनना पड़ेगा और जड़ कां 
स्वामी जड़ होता है, भ्रत: चेतन से जड़पना स्वीकार करना होगा । श्रहे ! 
वीतराग का मार्ग लोकोत्तर है; लोक जैसा मानता है, वैसा नहीं है | 

यहाँ कहते हैं कि पुण्य का भाव घातंक है और भात्मा (पर्याय- 
प्रपेक्षा) बध्य है । पर की दया पालने का भाव श्राख्रव है और वह झादस्तरव 
घातक है। ७२वीं गाथा में कहा है कि राग अ्रचेतन है, क्योंकि यह न तो 
स्वयं को जानता है भर न ही पर को जानता है; तथा श्रन्य चेतन के हारा 
जाना जाता हे - इसप्रकार इसमें चतन्यपने का श्रभाव हे, भ्रतः अ्रचेतन है | 
जबकि यहाँ उसको घातक कहा हैं। भाई ! जगत को _पुंण्यभाव की खूब-- 
मिठास है भौर, यह मिठास ही उसको मारंती-है।- पुण्य के फल में धन- 
सम्पत्ति, मान-सम्मान भ्रादि मिलता है। श्रज्ञानी इसी में फूल जाता है, 
खुश हो जाता है; किन्तु यहाँ कहते हैं कि तुझे पुण्यभाव की मिठास-है न ? 
यह मिठास तेरी घातक हैँं। भाई ! पुण्यभाव की मिठास को तू साधक 
मानता है, परन्तु वह साधक कंसे हो सकती है ? 

प्रश्न :- पंचास्तिकाय में व्यवहार साधक व निश्चय साध्यं - ऐसे 
कहा है । उसका क्या श्र है ? | 


उत्तर :- भाई !.यह तो आरोप करके कथन किया है। जब राग से 
भिन्न पड़कर चैतन्यस्वरूप आत्मा के अनुभव से जीव की साधकदशा होती 
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है, तब उस भूमिका में जो मन्दराग होता है, उस पर आरोप करके उस 
मन्दरागरूप व्यवहार को भी साधक कहा है। साधक जीव की भूमिका का 
ज्ञान कराने के लिए अनुभूति के साथ हुए उस मन्दराग को व्यवहार से 
साघक कहते हैं । धर्म दो प्रकार का नहीं है; धर्मं का निरूपण दो प्रकार 
से है । साय का हरे बेन बा दी घर है तथा उस काल 
में मन्दराग को सहचर देखकर आरोपित-कथन द्वारा व्यवहार से साधक 
कहा है। वास्तव में तो मन्दरागरूप भ्रास्तव विरुद्धस्वभाववाला होने से 
जीव ही नहीं है - ऐसा यहाँ कहते हैं । 


व्यवहार-रत्नत्रय का राग्र है तो घातक, किन्तु पंचास्तिकाय में ज्ञानी 
के उस राग को आरोपित करके, व्यवहार से साधक कहा है; परन्तु जिसे _ 
उसके शुभराग को-... 


भात्मा का ज्ञान नहीं है, वह तो व्यवद्यार में मृढ़ है, उसके 
व्यवहार से भी साधक नहीं कहते | _ 

“समंयसार गाथा ४१३ की टीका में झ्राता है कि - “जो द्रव्यलिंग में 
ममकार के द्वारा मिथ्या अहंकार करते हैं, वे भनादिरढ़ यानि अनादिकाल 
से समागत व्यवहार में मृढ़ वर्तेते हुए, प्रौढ़ विवेकवाले निश्चयनय पर 
अ्रनारूढ़ श्रर्थात्‌ भ्रारूढ़ न होते हुए, परमार्थस्वरूप भगवान समयसार को 
नहीं देखते - भ्रनुभव नहीं करते |”... 

राग की मन्दता का आचरण अनादि से है, निगोद भ्रवस्था में भी 
जीव को पुण्य-परिणाम होता है, तथापि वह व्यवहार नहीं है। जिसने 
निज श्रात्मा का ज्ञान-श्रद्धान प्रगट नहीं किया, उसे केवल पराश्चितभाव ही 
है । यहाँ प्रश्न है कि फिर उसे व्यवहारमूढ़ क्यों कहा ? तो कहते हैं कि वह 
अकेली राग की मन्दता की रुचि में ही पड़ा है भौर स्वाश्रितस्वरूप निश्चय 
में अनारूढ़ है - इसप्रकार अनादिरूढ़ होने से- व्यवहारमृढ़ कहा है। उस 
मूढ़ता को त्यागकर व्यवहार को जाननेवाला कब और कंसे होगा ? इसके 
उत्तर में कहते हैं कि स्वद्रव्य के स्वरूप का आश्रय लेकर सम्यकत्वादि 
प्रगट करने पर वह व्यवहार का मात्र ज्ञाता रहता है। भगवान पुूरणनिन्‍्द 
का नाथ.-त्रिकाली श्रुव जो चैतन्यमय वस्तु है, उसका आश्रय करने पर 
जिसे सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र प्रगट हुआ, वह व्यवहारमृढ़ नहीं है। 
उसे व्यवहार है श्रवश्य, किन्तु वह मात्र जाना हुआ प्रयोजनवान है । 

' शुभाशुभ दोनों भाव झाखव हैं और आल्नव स्वरूप के घातक हैं। 
जो निश्चय में भ्रारुढ़ हैं, उन्हें जब तक पूर्यो .वीतरागता नहीं होती, 
तब तक व्यवहार झाता है और उस व्यवहार पर निश्चय का झारोप करके 
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उपचार से उसे साधक कहा जाता है । ज्ञानी उसको यथार्थपने जान लेता 
है। अज्ञानी के शुभराग को तो ' उपचार से भी साधक नहीं कह सकते 
क्योंकि जिसके निश्चय ही नहीं, उसके शुभराग पर किसका उपचार 
किया जायगा ? 

प्रश्व :- व्यवहार को परम्परा मोक्ष का कारण कहा है न _? 

उत्तर :- हाँ, कहा है; परन्तु किसके व्यवहार और कंसे व्यवहार को 
परम्परा मोक्ष का कारण कहा - इसका विचार करना आवश्यक है । जिसे 
अन्तर में आत्मदशेन हुआ है, स्वाश्रय से - निज चेतन्य के आश्रय से सम्यक्‌- 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र की शुद्धपरिणति प्रगट हुईं है, जो वस्तुतः मोक्ष का साघक 
है, उसे जो. राग (व्यवहार) शेष है, उस शुमरागरूप व्यवहार में उपचार 
करके उसे व्यवह्यर से परम्परा मोक्ष का कारण कहा है, क्योंकि उस शुभ 
में अशुभ टला है | वस्तुत: तो वह वाघक ही है - ऐसा समझना | नियमसार 
में गाथा २ की टीका में कहा है कि -- “निज परमात्मतत्व के सम्यकृश्रद्धान- 
ज्ञान-अनुष्ठानरूप शुद्धरत्नत्रयात्मक मार्ग परमनिरपेक्ष होने से मोक्ष का 
उपाय है. तथा उस शुद्धरत्नत्रय का फल स्वात्मोपलब्धि है।” मोक्ष व. 


मोक्षमार्ग को राग की मन्दता की, भेद की या पर की कोई अपेक्षा नहीं है-।-- 


जिनको चंतन्यमूर्ति निर्मेलानन्दस्वरूप भगवान शआ्रात्मा की दृष्टि ही 
नहीं हुई, उसके शुभभाव में प्रशुभभाव टला ही नहीं है; क्योंकि उसके 
मिथ्यादशेनरूप महा अ्रशुभ तो बेठा ही है, उसकी तो रुचि ही शुभभाव 
में पड़ी है। इसकारण उसके शुभभाव को व्यवहार से भी साधक नहीं 
कहते । अतः पर्याय में जो शुभाशुभराग होता है, वह स्वभाव का घातक 
है तथा विरुद्धस्वभाववाला होने से जीवनिवद्ध होने.पर भी जीव नहीं है 
ऐसा निश्चय करना । यह एक बोल हुआ.। 

दूसरा बोल :- “आख़व मृगी के वेग की तरह वढ़ते-घटते रहने 
से अश्नुव हैं, चतन्यमात्र जीव ही ध्रुव है ।” देखो ! आस्रत मृगी के रोग 
की तरह वढ़ते-घटते रहते हैं। शुभभाव बढ़ता है, फिर घटता है; उसी 
प्रमाण में अशुभभाव भी बढ़ता है, फिर घटता है । अ्रह्य ! घट-वढ़पना 
आखवबों का लक्षण है । 

जैसे - किसी के पास दस लाख की पूँजी हो, वह अन्तिम समय में 
विचार करे कि इसमें से पाँच लाख रुपया शुभ काम हेतु दान में दूँ, मन्दिर 
बनवाऊँ, शास्त्र छपवाऊं; परन्तु जब लड़के से बात की.तो लड़का कहता 

है कि बापू ! फिर मेरे लिये क्या बचेगा ? वस, इतना सुनते ही पिता के 
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दान देने का शुभराग घट जाता है और पुत्र के प्रति अ्रशुभराग बढ़ जाता 
है। इसप्रकार शुभाशुभभाव बढ़ते-घटते रहते हैं - यह आज्रवों का लक्षण है। * 
इसकारण आखव अध्र्‌ व हैं, पुण्य-पाप के भाव अन्न व हैं; चैतन्यमात्र जीव 
ही झ्रुव हैं। इसप्रकार दोनों का भेद जानकर जिसने ध्रुव का अवलम्बन 
लिया, उसे विज्ञानधनस्वरूप श्रात्मा प्राप्त हो जाता है; और वह उसीसमय 
आखस्रवों से निवृत्त हो जाता है| 


शुभाशुभभाव घटते-बढ़ते होने मे श्रश्नुव हैं। कभी प्रतिकूल प्रसंगों 
में संसार से वैराग्य हो जाता है तथा संसार का राग फीका पड़ जाता है, 
किन्तु ज्यों ही वाह्य-श्रनुकुलता बढ़ती है तथा बाहर में मान-बढ़ाई मिलने 
लगती है तो पुनः राग बढ़ जाता है-इसप्रकार भ्राज्नव अश्नुव हैं और 
चैल्नन्यमात्र वस्तु आत्मा ही एक श्लरुव है। अ्रह्हा ! जिसमें राग नहीं, 
पर्याय नहीं, भेद नहीं - ऐसा अखण्ड, एकरूप, चंतन्यमात्र आत्मा ही ध्लव 
है। इसप्रकार श्रप्न॒व से भिन्न ध्रुव चेतन्यवस्तु में एकाग्न होना ही धर्म है। 
यह दूसरा बोल हुआा बोल हुआ । 

तीसरा बोल :- “आज्व शीत-दाह ज्वर के आवेश की भाँति अनुक़म 
से उत्पन्न होते हैं, इसलिए अनित्य हैं; विज्ञानघन जिसका स्वभाव है - 
ऐसा जीव ही नित्य है ।” 

अश्लुव में भावों के घट-बढ़ की अपेक्षा है; भ्रनित्य में (एक के बाद 
एक) अनुक्रम की अपेक्षा है। अनुक्रम श्रर्थात्‌ जससमय शुभ है, उससमय 
प्रशुभभाव नहीं है। जिससमय अशुभ है, उससमय शुभ नहीं है। इसप्रकार 
शुभ-अशुभभाव अनुक्रम से उत्पन्न होने के कारण भ्रनित्य हैं। जब हिसा का 
भाव होता है, तब दया का परिणाम नहीं होता तथा जब दया का भाव 
होता है, तब हिंसा का परिणाम नहीं होता - ऐसे भ्रनुक्रम से पलटते हुए, 
नष्ट होते हुए भ्रास्रव अनित्य हैं और विज्ञानधनस्वभावी आत्मा ही नित्य 
है। चिदानर्रघनस्वरूप भगवान आत्मा सदा एकरूप होने से नित्य है । 


कीँ_रागधाव का कर्त्ता व रागभाव मेरा कर्म->>ऐसा मानना - 
मिथ्यात्व है। मिथ्यात्व भ्राखव है, भनित्य-परिणाम-है तथा इससे भिन्न 
चैतन्यघन नित्यानन्द प्रभु आत्मा नित्य है। ऐसे राग से भिन्न नित्यस्वरूप 
आत्मा को जानना, अनुभवना भेदज्ञान है । ज्ञानी को राग प्राता है; परत्तु 
वह उसके स्वामीपने से परिणमन नहीं करता। वह राग को अनित्य 
जानकर उसका श्राश्रय नहीं लेता - उसमें ठहरता नहीं है, बल्कि उनसे 
भेदज्ञान करके ज्ञान में रहता है ।_ 


ही 
है ् श् 
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'विज्ञानचन जिसका स्वभाव है, ऐसा जीव ही नित्य है - यहाँ 
कोई पूछ सकता है कि 'ही' कहकर एकान्त क्‍यों किया है; कथब्स्चित्‌ 
* नित्य व कथड्चित अ्रनित्य - ऐसा क्‍यों नहीं कहा ? उससे कहते हैं जो. 
नित्य है, वह एकान्त नित्य ही है; जो श्रनित्य है, वह एकान्त अनित्य ही 
है। सम्पुर्णा द्रव्य की व्याख्या करना हो तो कथड्चित्‌ नित्य व कथल्चित्‌ 

नित्य है - ऐसा कहा जाता है; किन्तु द्वव्यदुष्टि से तो द्रव्य नित्य ही है. 
तथा पर्यायदृष्टि से भ्रनित्य ही है.। आखव अ्रनित्य हैं और चैतन्यघन आत्मा 
नित्य है। वहाँ नित्यानन्‍्दमयी, चंतन्यघन, नित्यप्रभु, आत्मद्रव्य में. दृष्टि 
लगाने से भेदज्ञान होते ही "मैं श्रास्नतव का कर्त्ता व आस्रव मेरा कर्म' - ऐसी 
कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति का अभाव हो जाता.है। शुभाशुभ दोनों ही प्रकार 
के आख्रव घातक हैं, अश्नुव हैं, श्रनित्य हैं तथा भगवान श्रात्मा पर्याय 
अपेक्षा, बध्य, ध्रुव व नित्य है-इसप्रकार इन दोनों के मध्य १८ न्नु 
करने से भ्रास़व छूट जाता है। इसग्रकार यह तीसरा बोल हुआ । श्र 


चौथा बोल :- “जेसे - कामसेवन में जिस क्षर वीयें छूट जाता है 
उसी क्षण दारुणकाम का संस्कार नष्ट हो जाता है,. किसी से रोका नहीं 
जा सकता; उसीप्रकार जब कर्मोदय- छूट जाता है, उसी क्षण आख्रव 
नाश को प्राप्त हो जाते हैं, रोके नहीं जा सकते । अतः वे झ्रासख़व अशरण 


हैं, स्वयंरक्षित सहज चितृशक्तिरूप जीव ही शरणसहित है।” 

मुनिवर वीतरागी सनन्‍्तों ने कंसा दृष्टान्त दिया है.? जेसे विषय- 
सेवन में जिससमय वीयें छूट जाता है, उसीसमय दारुणकाम का संस्कार 
छूट जाता है, किसी से रोका नहीं जा सकता; : उसीप्रकार कर्म के उदय के 
निमित्त से आस््रव होता है, श्रतः निमित्त के मिट. जाने से वेह भास्नव भी 
छूट जाता है। किसी के भी द्वारा शुभाशुभ परिणाम रोके नहीं जा सकते 
इसलिए आखवरूप॑ पुण्य-पाप के भाव श्रशरण हैं । देखो ! शुभभाव भी 
अशरण हैं, दया, दान, त्रत आदि के शुभभाव श्रशरण हैं; क्योंकि उदय 
के खिर जाने पर किसी से रोके नहीं जा सकते। अपने-आप हझ्वत 
रक्षित सहज चित्‌-शक्तिरूप जीव ही शरणसहित है। पझ्रह्महा ! भगवान 
आत्मा स्वतः स्वयं से ही रक्षित है। इसकी रक्षा नहीं केरनी पड़ती, ये तो 
रक्षित ही है। श्रीमद राजचन्द्र ने लिखा है कि :-- 


स्वद्रव्य के रक्षक शीघ्र बनो । . स्वद्गव्य अन्यद्रव्य भिन्न-भिन्न देखो । 
अवद्रव्य के व्यापक शीघ्र बनो | स्वद्वव्य के धारक शीघ्र हो.जाओो । 
स्वद्रव्य के ग्राहक शीघ्र बनो । स्वद्रव्य की रक्षकता पर लक्ष्य रखो | 


चित ते लक कललल्न सन * न 


नरिककनन बननण>मभ्थानक फिर डान कण, 


' * समयसारागाथा ७४ ] . [कहे 


2 0 की धारकता शीघ्र छोड़ो । परद्रव्य की रमरणाता शीघ्र छोड़ो । 
 .“परेव्य की ग्राहकता शीक्र तजो । परभावों से विरक्त हो जाओ | 
. यहाँ कहते हैं कि भानन्द का नाथ पूर्रानन्द प्रभु स्वयं स्वतः रक्षित 

है। उसकी दृष्टिःहो, तब वह रक्षित है - ऐसा ज्ञात होता है। भ्रह्मह्ा ? 
नित्यानन्द प्रभु स्वयं भ्रनादि-अनन्त स्वतः रक्षित ही है, उसकी दृष्टि 
करते ही पर्याय भी स्वयं रक्षित हो. जाती हैं। जंब इसका भान होता 
है, तब प्रात्मा शरणरूप. होकर भ्रशरणभूत आल्चवों से निवृत्त हो जाता 
है।। भाई! ऐसे शुद्ध ज्ञायकद्रव्य 
*« . मनुष्यों को लगता है.कि भरे ! स्त्री छोड़ी, घर छोड़ा, दुकान छोड़ी, 


' सब-कुछ छोड़ा, तो भी कुछ लाभ नहीं ? उनसे कहते हैं कि हाँ, भाई ! 


कुछ लाभ नहीं, ग्रे सब तो बाह्म-वस्तुएँ हैं। यदि छोड़ते समय इनके प्रति 


- लोभ कषाय मन्द हुईं हो, कम हुई हो तो शुभभाव है; वह भी धर्म नहीं 


है। भाई ! दया, दान, बृत. बा किन बरी कहा है। एस परिणाम पर द्रव्य के परिणाम 
राग हैं। वे भ्रश्रुव, अनित्य व अशरण हैं- ऐसा यहाँ कहा है। पुरुषा्थ- 

द्धयपाय में पग_ का -उत्पात्ति का-हसा. डे शचटआत्ति था। 
अ्रहिसा कट्दा है-। अहाहा ! भगवान भात्मा शुद्ध, चेंतन्‍्यघन, पूर्णानन्‍्द का 
नाथ प्रभु है; उसका भ्ाश्रय लेने पर जो निर्मल बीतरागी पर्याय उत्रन्न 
होती है, वह अ्रहिसा है, वही धर्म है। इसप्रकार चौथा बोल हुआ । 


: पाँचवाँ बोल :- भासखव सदा ही श्राकुलस्वभाववाले होने से दुखरूप 
हैं, सदा निराकुलस्वभाववाला जीव ही अदुःख़रूप भ्र्थात्‌ सुखरूप है। 


जाया ४५ की टीका में कहा है कि “अध्यवसानादि समस्त भावों को 
उत्पन्न करनेवाले जो आ्राठ प्रकार के ज्ञानावरणादि कमें हैं, ने सभी पुदूगल- 
मय हैं - ऐसा सर्वज्ञ का बचने है। विपाक की मर्यादा को प्राप्त उस कर्म 
के फलरूप से जो कहा जाता है, वह कर्मफल भ्नाकुलतालक्षण [पुल नामक 
आात्मस्वभाव से विलक्षण है, इसलिए दुःख है। उस दुःख में आकुलता- 
लक्षण भ्रध्यवसानादि भाव समाविष्ट हो जाते हैं । यद्यपि वे चेतत्य के 
साथ सम्बन्ध होने का अम उत्पन्न करते हैं; तथापि वे भात्मस्वभाव नहीं 
हैं, किन्तु पुद्गलस्वभाव हैं।' " ह 
-. इसप्रकार झालव सदा ही भाकुलस्वभाववाले होने से ढुःखल्प हूँ 
दया, दान, व्रत, भक्ति इत्यादि भाव ढुःखखूप हैं। भ्रहा ! जी इुजख्य है हैँ, वे 
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सुख के साधन कैसे हो सकते हैं? शुभरागः को साधन कहना तो निमित्त' ' प 
का ज्ञान करानेवाला उपचार-कथन है, वास्तव में वह साधन नहीं है.। जैसे . ' 


उपादान की पर्याय निमित्त-से-चहीं होती है, - भर्थात्‌ जैसे घड़े की पर्याय. ४ 


का कर्ता कुम्मकार नहीं है; _ 


का कर्ता कृम्भकार नहीं है; उसीप्रकार विकारी पर्याय का कर्त्ता पर नहीं 
है ।. निविकारी पर्याय कां साधन' शुभरागरूप विकारी पर्याय नहीं है 
जैसे घड़ा स्वयं से ही हुआ है; उसीप्रकार निर्मेल-अ्रवस्था भी स्वयं से ही 
हुई है, राग की मन्दता के कारण नहीं हुई। भाई ! वस्तु .का स्वरूप 
ही ऐसा है, उसमें किसी की मनमानी नहीं चल सकती है 


झाचायें कहते हैं कि भगवान आत्मा सदा निराकुलस्वभाववाला 
होने से सुखरूप है । भ्रहयहा ! चेतन्यघन वस्तु सदा सुखरूप है-। भरे !. यह 
जीव_ रुपया-पैसा, श्रावरू-इज्जत, मकान, भोग, पुण्यादि में सुख ढूंढ॒ता 

प्रन्तु जहाँ सुख है ही. नहीं, वहाँ कैसे मिलेगा? पुण्य व पाप 

के भाव तो दुःखरूप हैं तथा इनके फल में प्राप्त बाह्य सामग्री भी दुःख में 
निमित्त है.। इस पुण्य के फल में जो चक्रवर्ती श्रादि .का पद मिलता है, वह 
तो बाह्य सामग्री है, वह दुःख का कारण नहीं; किन्तु उसकी ओर का राग 
दुःखरूप है, श्रतः उसे दुःख में निमित्त कहा है। भगवान आत्मा ही एकमात्र 
सुखस्वरूप है; इसलिए जिसको सुख चाहिए; उसे निज चैतन्यस्वभावी 
आत्मा में ही शोघना पड़ेगा, वहीं सुख मिलेगा । .पुण्य-पाप के भाव में या _ 
संयोगी पदार्थों में कभी भी सुख नहीं मिलेगा 


भगवान आत्मा सदा ही निराकुल आनन्दस्वरूप है; उंस स्वरूप के 
आश्रय से सम्यर्द्शेन-श्ञान-चारित्ररूप जो घमम प्रगट होता है, . वह सुखरूप 
है; परन्तु वाह्य व्यवहार जो दुःखरूप है, उसके झ्राश्रय से सुख प्रगठ नहीं 
होता। भाई! यह बीतराग का मार्ग लोक की मान्यता से स्वथा भिन्न है । 
चतन्यस्वभाव के श्राश्नय से जो निर्मेल पर्याय प्रगट होती है, वंह आात्म- 
व्यवहार है । जो रागभाव है, वह भआात्म-व्यवहांर नहीं है; वह तो मनुष्य- 
व्यवहार है, संसारी को व्यवहार है। प्रवचनसा[र गाथा ७४ की टीका में 
कहा है कि “अ्रविचलित चेतना विलासमात्र आत्म-व्यवहार है तथा जिससे 
समस्त क्रिया-कलाप को छाती से लगाया जाता है, वह मनुष्य-व्यवहार 
है हि अर हे बर बह पलक है जा हलक अत वा ” झहाहा ! शुद्ध श्रात्मद्रव्य के श्राश्य से | 
आत्म: | । बाह्य दुःखरूप व्यवहार कारों व. 
आनन्द कार्य - ऐसा कभी नहीं हो सकता । आनन्दमूति त्रिकाली भगवान. 


जो अ्रन्दर विद्यमात है, उसको कारणारूप से ग्रहण करने से ही -- उसका. 


श्चय लेने से ही झानन्द प्रयट होता है ।. 
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हार - भाई! जन्म-मरण का भ्रन्त करना हो तो यह बात समभझनी 
हैंगी। बम्बई के समुद्र में पानी के ऊपर मछलियों को खाने के लिए 
बगुले बहुत दूर तक, २०-२० मील तक: उड़ते चले जाते हैं। देखो, इनके 
परिणाम ! इसके फल में यहाँ से मरकर नरक चले जायेंगे, दुःख के स्थान 
में जन्म लेंगे; इसलिए भाई ! आज ही चेतो !! ऐसा भाव प्रगट करो 
कि जिससे परिभ्रमण ही न रहे । अरहाहा ! जिसमें न परिभ्रमण है, न 
परिभ्रमण का भाव है-ऐसे नित्यानन्दस्वरूप के समीप जा! तेरा 
परिभ्रमण मिट जायगा | पर्याय में जो राग है, वह दुःखमय है; उससे 
हटकर शतन्नाकुलस्वभावी त्रिकाली, भानन्द के नाथ के पास जा ! जिससे 
तुझे भ्ाानन्द होगा, सुख -.होगा, शान्ति की धारा प्रगट होगी एवं तृप्ति 
होगी । पाँचवीं गाथा में आचाये भगवान स्वयं कहते हैं कि हमारे स्वसंवेदन 
में - स्वानुभव में प्रचुर झ्ानन्द की मुद्रा है, आनन्द की छाप है। स्वभाव 
के भ्राश्नय से प्रगट हुआ अनुभव अनाकुल भ्रानन्द की मुद्रासहित है । 
सदा ही निराकुलस्वभाववाला होने से जीव ही सुखरूप है। यहाँ 
कोई कहेगा कि यह तो एकान्त हो गया-। कर्थंचित्‌ सुखरूप व कथंचित्‌ 
दुःखरूप - ऐसा श्रनेकान्त कहो न ? उत्तर-में भ्राचायें कहते हैं कि भाई ! 
ये अनेकान्त का स्वरूप नहीं है। 'प्रात्मा एकान्त सुखस्वरूप है व दुःखरूप .. 


ब्विल्कुल नहीं है - सका नाम ध्रनेकान्त हैं नाम अनेकान्त है। भाई ! सुख के मार्ग पर ... 
चलना हो तो संयोग व संयोगीभ[व- से हटकर अ्रनेकान्तस्वरूप झात्मा-में--: 
तिमरन हो जाओ-। अहाहा ! भ्रनाकुल श्रानन्दस्वरूप भगवान श्रात्मा में 
एकाग्र होते ही दुःख का भ्रभाव होकर सुख अ्गट होता है। जिस काल में 
सुख प्राप्त होता है, उसी काल में दुःख का भ्रभाव होता है तथा जिस 
काल में दु:ख का अभाव होता है, उसी काल में सुख की प्राप्ति होती है । 
इसप्रकार दुःख की निवृत्ति व सुख की प्राप्ति का समकाल है ।. 

फिर कोई कहे कि चारित्र तो तलवार की धार.पर चलने के समान 
तथा लोहे के चने चवाने जैसा कठिन (कष्ट-साध्य) काम है । उससे कहते 
हैं कि भाई ! तू क्या कहता है ? तुझे चारित्र के स्वरूप की खबर नहीं है। 
चारित्र तो दुःख के अभावरूप भ्रति सुखदायक आभात्मा का परिणाम है। 
कष्ट साध्य है - ऐसा शास्त्र में कथन झ्नाता है, परन्तु वहाँ तो कष्ट का 
अर्थ पुरुषार्थ है। भ्रन्तर का उम्र पुरुषार्थ करके स्वभाव में ढल जा - ऐसा 
वहाँ प्राशय है ।. महाकष्ट श्रर्थात्‌ मद्दापुरुषार्थ / भाई! सुविधाभोगीपना 
(प्रमाद) छोड़ दे तथा आत्मरमण॒तारूप भ्रानन्‍्ददायी चारित्र साध ले- 
यह तो प्रवल पुरुषार्थ.एवं प्रेरणा की बात है। महाकष्ट का दूसरा अर्थ यह 
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भी होता है कि यह' अवसर महान दुलंभ है, 'महाभाग्य से ःयह प्राप्त 
हुआ है, यह सुअवसर सुलभ नहीं है; भ्रतः महाकष्टसाध्य कहा जाता है । 
कृष्ट का अर्थ दु:खद नहीं है। इसभ्रकार पाँचवाँ वोल. हुआ । _ 
छठवाँ बोल :- आस््रव आगांमी काल में भ्राकुलता उत्पन्न करनें- 
वाले पुद्गलपरिणाम के हेतु होने से दुंःखेफलरूप हैं ।'. पुण्य-पाप का भाव 
भ्रागामी काल में आकुलता उत्पन्न करनेवाला है - इसका क्यो तात्पयं है ? 
उत्तर में कहते हैं कि इस पुण्य के भाव से पुण्यबन्ध होगा, उसके फल में 
आगामी काल में संयोग मिलेंगे, उन संयोगों पर लक्ष्य जाने से पुनः रागे ही 
उत्पन्न होगा - दुःख ही उत्पन्न होगा । देखो, वत्तेमान में जो पुद्गलकर्मवन्ध 
हुआ, उसका हेतु झास्तव है और ये पुद्गल-परिरशाम भविष्य में भी ढूुं:ख 
उत्पन्न करनेवाले हैं। यहाँ यंह कहना चाहते हैं कि ये शुभभावं भविष्य में 
दुःख उत्पन्न करनेवाले पुद्गलपरिणाम के हेतु हैं। भाई_! राग की दिशा 
प्र की और है और घ॒म की दशा स्व की और है; इसलिए शुभभाव धर्म 
का साधन नहीं हो सकता । _ 
>“श्रह्महा ! वत्तंमान में शुभभाव स्वयं दुःखरूप है तथा भविष्य में भी 
दुःख को उत्पन्न करनेवाले पुद्गलपंरिणाम का हेतूं होने से दुःखफलरूप 
है। गजब बात है ! वत्तेमान शुभ भाव राग है तथा राग से दुःख है और 
भविष्य में भी दुःखफलरूंप है। सम्यर्दृष्टि कों भो जो .शुभभाव आता हैं, 
वह भी पुंद्गलपरिणाम के बन्ध्र का कारण है भौर यह पुदुंगलकर्मे भविष्य 
में भी दुःख का कारण है 
जो अशुभराग होता है, वह वत्तंमान में अ्सातावेदरनीय आदि 
पुदूगलपरिणाम के बन्ध का हेतु है तथा वह पुद्गलपरिणाम भविष्य में भी 
दुःख का कारण होगा । इसीतरह शुभभाव से सातावेदनीय आदि पुदगल- 
परिणाम बँधेगा, उसके उदय के निमित्त से भविष्य में अनुकूल सामग्री 
मिलेगी; उसके ऊपर लक्ष्य जायेगा तो उससे राग होगा-दु:ख होगा; 
क्योंकि राग स्वभाव से ही दुःखरूप है।।... 
प्रश्न :- शुभरांग को व्यवहार से साघक कहा जाता है न ? 


उत्तर :- हाँ, शुभराग को व्यवहार से साधक कहा जाता है, परन्तु 
वह उपचारमात्र ही समभना । द्रव्य-संग्रह की गाथा ४७ में श्राता. है :- 
दुविहं पि मोक्‍्खहेउं भार पाउसदि ज॑ं मुणी शियमा । 


मुनिराज को ध्यान में निश्चय व व्यवहार - दोनों मोक्षमार्ग एक साथ 
नियम से प्रगठ होते हैं. निठचण नो वीतराणी निर्मेलपर्याय छे तथा द्यठ्टार 
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राग की पर्याय है। श्र्थात्‌ चिन्मात्र द्रव्यस्वरूप का आश्रय लेने से जो निर्मल 
दशा प्रगट हुई, उतंना तो ज्रों निश्चय-मोक्षमा्गें है तथा उसी काल में जो 
राग है,. वह व्यवहार-मोक्षमार्ग है। है तो वह बन्ध का कारण, परन्तु 
निश्चय का सहचारी देखकर, निमित्त जानकर; उपचार से उसे व्यवहार- 
मोक्षमार्ग कहा है । 


भाई ! यह छठ्वाँ बोल कुछ सूक्ष्म है। पाँचवें बोल में भ्रास्रव॒ 
वत्तंमान में दुःखरूप हैं- ऐसा कहा था और छठवें बोल में ऐसा कहा है 
कि आ्ाख़व भविष्य में दुःख के कारणरूप है; क्योंकि शुभभाव से साता 
वेदनीय भ्रादि ४२ पुण्यप्रकृतियाँ बंधघती हैं एवं भविष्य में उनका उदय 
श्राता है; तब धन-दौलत, इज्जत-भ्राबरू इत्यादि भ्ननेक सामग्री मिलती. 
है, उस पर लक्ष्य जाने से पुनः राग होता है और राग होने का भ्रथ॑ है. कि... 
दुःख का होना, क्योंकि राग दुःखस्व॒रूप ही है.। 

प्रश्न :- तीर्थंकर नामकर्म की प्रकृति का बन्ध तो भविष्य में दुःख 
का कारण नहीं है, फिर उक्त कथन सदोष हुआ न ? 

५इसर :- तीर्थंकर नामकर्म का जो बन्ध है. उसके उदय में झाने के 

पूर्व ही जीव सम्पूर्ण शुभाशुभभावों का नाश करके पूर्ण वीतरागता, 
केवलज्ञान व अ्नन्तसुख प्रगट कर लेता है; श्रतः तीर्थंकर नामुकर्म की 
प्रकृति के सुख-दुःख में कारणपने का प्रश्न ही नहीं होता । 


प्रश्न - पुण्यानुबन्धी पुण्य का परिणाम तो सुखरूप है या नहीं ! 

उत्तर :- चाहे जैसा पुण्य का परिणाम हो, वह वत्त॑मान में दुःखरूप 
ही है और भविष्य में भी दुःख के कारणरूप ही है। अतः पुण्यानुबन्धी 
पुण्य भी भविष्य में श्राकुलता में ही निमित्त है, भ्रात्मा की शान्ति व॑ं 
समाधि में निमित्त नहीं है । 

प्रश्न ।- पुण्य के फल में तो लक्ष्मी, सम्पत्ति झादि मिलती है; वह 
घ॒र्मं करने में साधन होती है - यह तो ठीक है न ? 

उत्तर :- नहीं, यह बात ठीक नहीं है । भ्रभी पहले कहा है न कि 
पुण्यभावों के फल में पुद्गलकर्म बँधते हैं, उनके उदय के निमित्त से भविष्य 
में श्राबड-इज्जत, धन-सम्पत्ति आदि अनुकूल संयोग मिलते हैं तथा उन 
संयोगों के लक्ष्य से राग ही होता हैं, दुःख ही होता है। वे संयोग झात्मा 
की शान्ति-समाधि में निमित्त नहीं हैं। परवस्तु धर्म का साधन नहीं है । _ 
संयोगों के प्रति हुए राग को मेटकर, उनसे निवृत्त होकर, अन्दर आत्मा में 
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शुद्धचिदानन्द्घन वस्तु में प्रवत्त हो; तब धर्मं- होता है। भाई! “चीतराग , 
का मार्ग जुदा ही है।। लोक ने जेसा मान रखा.है, वेसा. नहीं है। . ' ..' 


अहो ! दिगम्बर सन्‍्तों की शेली गजब है। सत्य को सिद्ध करने 
की क्या अ्रलौकिक शैली है ? शुभ्रागरूंप व्यवहार है; परन्तु वह शुभराग_. 
धर्म का साधन नहीं है.। परमात्मप्रकाश में श्राता है कि निश्चय का चाम-- 
वीतराग है, व्यवहार का नाम सराग है-। सराग को निश्चय का - वीतराग 
का साधन कहना उपचार है - भ्रारोपित कथन है-। यहाँ तोः स्पष्ट कहते 
हैं कि वत्तेमान में जो सरागता है, वह भविष्य : में दुःख का कारणरूप 
पुदुगलपरिणाम का हेतु है । | हर 


व्यवहाररत्नत्रय के पर्रिणाम को साधक कहा है, वह तो उपचार 
से कथन किया है| मिमित्त का ज्ञान कराने के लिए सांघक कहा है, किन्तु 
साधक दो प्रकार के हैं - ऐसा नहीं है। साधक का निरूपण दो प्रकार का 
है। जैसे मोक्षमार्ग दो प्रकार का नहीं है, 'उसका कंथन दो प्रकार का है; 
उसीप्रकार साधक दो प्रकार का नहीं है, उसका मनिरूपण दो.प्रकार से है । 
शुभराग को व्यवहार से साधकपने का आरोप किया है, वास्तव में तो 
वह साधक ही नहीं है। जैसे सम्यरदृष्टि, को निश्चय-सम्यंग्दशेन , है; . 
उसके साथ देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का राग है, उसे व्यवहार-सम्यग्दशेन 
कहते हैं। वह व्यवहार-सम्यग्दशेन समकिती के श्रद्धा-गरुण की पर्याय नहीं 
है। वह तो राग की विकारी (चारित्र-गुण की रागरूप) पर्याय है, किन्तु 
निश्चय का सहचर देखकर, निममित्त मानकर, उपचार से उसे समकित 
कहा जाता है। मोक्षमार्गप्रकाशक में लिखा है कि स्वेत्र निश्चय-व्यवहार 
का ऐसा ही लक्षण जानना । व्यवहार करते-करते मोक्ष होगा - ऐसा भ्रकेले 
स्वेथा व्यवहारवालों के व्यवहार :को तो कोई श्ाारोप भी लागू, नहीं 
पड़ता । यह छठवाँ बोल बहुत गम्भीर है । 


अरे रे! श्रज्ञानियों ने वीतरागमार्ग को तोड़-मरोड़कर विक्ृत कर 
दिया है। पराश्रय से जो. भाव. हुआ, : वह राग है, आास्रव है, दुःखरूप है । 
एवं भविष्य में भी दुःख का कारण है- इसको न मानकर विकृत करके 
कहते हैं कि शुभभाव करते-करते धर्म होगा । परन्तु भाई ! वस्तु-स्थिति 
ऐसी नहीं है । भाई ! यहाँ स्पष्ट कहा है कि अआंख़व आागामीकाल में 
आाकुलता को उत्पन्न करनेवाले पुद्ग लपरिणाम का हेतु होने से दुं:खफले है। 


जीव समस्त पुंदूगलपरिणाम का श्रहेतुक:होने से अदुःखफल है.।' . 
अ्रहमहा ! ज्ञायक प्रभु आत्मा ज्ञांता-दुष्टा, निविकल्प, ' निराकुंल, श्ञान- 
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आानन्दस्वरूप भगवान है - वह समस्त पुदूगलपरिणाम का श८हे 
तीथैकर-प्रकृति के बन्ध में जीव दवेतु नहीं है, उसका- हेतु तो .शुभभाव है_ न के । सर 
इन्द्र, श्रहमिन्द्र, चक्रवर्ती आदि के भव झ्राकुलता उत्पन्न होने में निमित्त हैं 
श्रात्मा की शान्ति-समाधि में नहीं। जीव समस्त पुद्गलपरिणाम क। 
झहेतु होने से भ्रदुः:खफल है । शक 

भाई ! वीतराग का मागें बहुत निर्मल, स्वच्छ है; परन्तु लोगों ने 
भ्रपनी बुद्धि अनुसार कल्पित (उल्टा) श्रर्थ करके उसे विक्ृत कर दिया है । 
पुदूगलपरिणामरूप द्रव्यकर्म की जो १४८ कर्मप्रकृतियाँ हैं, उन कमे- 
परिणामों का जीव भ्रहेतु है। जीव के कारण कोई कर्म-प्रकृतियाँ बँघती 
ही नहीं हैं। जीव तो एक ज्ञायकस्वभाव है। वह किसी भी कम-अ्रक्ृति के 
बन्ध का हेतु हो - ऐसा उसका स्वरूप ही नहीं है । 


इस झ्रधिकार की गाथा १०५ में कहा है कि “इस लोक में वास्तव 
में आत्मा स्वभाव से पौदूगलिक कर्म का निमित्तभूत न होने पर भी अनादि 
भ्ज्ञान के कारण पौद्गलिक कर्म को निमित्तरूप होते हुए भ्रज्ञानभाव 
में परिणमता होने से निमित्तभूत होने पर, पौद्गलिककर्म उत्पन्न होता है। 
इसलिए पौद्गलिक कर्म श्रात्मा ने किया-ऐसा निर्विकल्प, विज्ञानघन- 
स्वभाव से भ्रष्ट, विकल्पपरायरा श्रज्ञानियों का विकल्प है, वह विकल्प 
उपचार ही है, परमार्थे नहीं ।” 


देखो ! जड़कर्म भात्मा ने किया - यह उपचार-कथन है। वस्तुतः 
तो श्रज्ञानी जीव अपने भ्ज्ञान का कर्त्ता है, _ पुद्गलपरिणाम का कर्ता-वहीं- 
है। यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि श्रात्मा वस्तुतः स्वभाव की दृष्टि से 
देखने पर किसी भी प्रकृति के वनन्‍्ध का निमित्त' नहीं है। ज्ञायकभावरूप 
चिन्मात्र वस्तु झात्मा निमित्त कैसे हो ” इसलिये यहाँ कहते हैं कि जीव 
समस्त पुदूगलपरिणाम का भहेतु होने से अदुःखफल है । भ्रह्याहा ! 
त्रिकाली शुद्ध श्ञानानन्दस्वभावी श्ुव, ज्ञायकमृत्ति प्रभु आत्मा है, उसकी 
श्रद्धा-ज्ञान-रमणता पुदूगलपरिणाम का हेतु नहीं है, इसलिये वह दुःखरूप 
नहीं है; बल्कि वत्तमान में भी एकान्त सुखरूप है तथा भविष्य में भी 
सुखफलरूप है । 

अ्रव कहते हैं "ऐसा आस्तवों का भौर जीव का भेदज्ञान होते ही 
(तत्काल ही) जिसमें कर्मविपाक शिथिल हो गया है- ऐसा वह झात्मा, 
जिसमें वादलसमूह की रचना खण्डित हो गयी है, ऐसी दिशा के विस्तार 
की भाँति भ्रमर्यादित जिसका विस्तार हैं, ऐसा सहजरूप से विस्तार को 
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प्राप्त चित॒शक्ति से ज्यों-ज्यों विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है, 'त्यों-त्यों . 
आखवों से निवेत्त होता जाता है और ज्य़ों-ज्यों भ्राज़्वों से निर्वंत्त होता 
जाता है, त्यों-त्यों विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है। 


यहाँ झ्ास़व व आत्मा का छह प्रकार से भेदंज्ञांन. कराया है 
“(१) आखव घातक है, भात्मा की पर्याय बध्य है।... 
“(२) प्रास्रव अंभ्रुव है, भगवान आत्मा ध्रुव हैं। 
(३) आजख्व अनित्य है, भगवान आत्मा नित्य है। .. 
(४) भझ्राखव अशरण है, भगवान आत्मा शरण है । 
५) आ्रव दुःखरूप है, भगवान भात्मा भ्रदुःखरूप है। 
(६) आख्व पुण्यं-पाप के बन्ध का हेतु होने से दुःखफलरूप- है . 
भगवानआत्मा ही पुण्य-पाप के बन्ध का अहेतु होने से भ्रदुःख़फलरूप है | 

इसप्रकार भेदज्ञान- होने पर श्रर्थात्‌ चैतन्यस्वरूप भगवान ज्ञायक 


का भान होने पर, उसीसमय जिसका कर्मंविपाक शिथिल पड़ गया है, 
वह आत्मा आाखवों से - मिथ्यात्व से निर्वेत्त हो जाता है । 


जैसे बादलसमूह की रचना खण्डित हो जाने पर सूंये का प्रकाश 
दिशाओं में स्वेत्र फेल जाता है और दिशायें ,निर्मेल हो जाती हैं; उसी 
प्रकार मिथ्यात्व से निर्वेत्त होने पर आझ्ात्मा की अश्रमर्यादित विस्तारवाली 
सहज ज्ञानकला खिल जाती है । इन्द्रिय, कर्म व राग से ज्ञान को भिन्न करने 
पर उसका विकास होकर वह विज्ञानधन हो गया. है तथा पुद्गलकर्म 
ढोला पड़कर अभावरूप हो गया है । श्रपनी, सहज चित॒शक्ति से अपने ज्ञान 
में स्थिर हो गया, दृढ़ता से जम गया । श्रह्मह्म !. वस्तु तो विज्ञानचन है | 
भेदज्ञान के बल से अपनी पर्याय में जैसे-जैसे विज्ञानवचन होता. जाता है, 
वेसे-वसे आत्मा आ्रवों से निर्वेत होता जाता है । ; 


बाहर का ज्ञान कम-ज्यादा कैसा भी हो,, उससे यहाँ कोई सम्बन्ध 
नहीं है । यहाँ तो मूल वस्तु आंत्मा जो विज्ञानबघन स्वभावरूप हैं, 'उसमें 
एकाग्रता व स्थिरता करके पर्याय में भी जो विज्ञानधनस्वभावं होता 
जाता है, उसकी बात है ।. राग से भिन्न होने पर ज्ञान में ज्ञान जमा कि 
कुमवन्ध शिथिल हो गया वे _आखंब नष्ट: हो गया। अभहाहा ! विज्ञानघन- हो गया। भ्रहाहा ! - 
स्वभाव होता जाता है - ऐसा कहकर. भ्रन्तमु स॒ पुरुषार्थ..की बात की है । 
देखो ! “ज्यों-ज्यों कर्म घटता जाय,  त्यों-त्यों विज्ञानवन होता जाय'- ऐसा 
नहीं कहा । 'ज्ञात्त में एकाग्र होने पर विजानधन होता जाता, है” - ऐसा, कटा 
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, है। जैसे-जैसे विज्ञानचन होता जाता है, वेसे-वैसे विकार का परिरतास _ 
घटता जाता है, आाखवों से निर्वेत्त होता जाता है । दोनों का समकाब-है-+- 
“प्रथम झास्रव से निवृत्ति हो और बाद में ज्ञान में स्थिर हो, अथवा 


प्रथम ज्ञान में स्थिर हो भौर बाद में झास्रव से निवेत्त हो - ऐसा भागे-पीछे 
का क्रम म॒ गढठी | है, बल्कि दोनों का समकाल है । 


जैसे-जैसे विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है, वैसे-वैसे आख्तवों से निरवेत्त 
होता जाता है तथा जैसे-जैसे भ्राख॒वों से निर्वृत्त होता जाता है, वेसे-बैसे 
विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है । इसप्रकार दोनों तरफ से बात की है 77 

“उतना विज्ञानघनस्वभाव होता है, जितना सम्यक्‌-प्रकार से श्राद्नवों 
से निवृत्त होता है भौर उतना श्रास्रवों से निर्वेत्त होता है, जितना सम्यक्‌- 
प्रकार से विज्ञानधनस्वभाव होता है। इसप्रकार ज्ञान की उत्पत्ति का 
और आासवों की निवृत्ति का समकालपना है। यहाँ सम्यक्‌-भ्रकार से भावों 
से निवर्शित होता है - ऐसा कहा है। इसका श्र्थ है कि जितनी आख्रव को 
उत्पत्ति नहीं हो, उतना विज्ञानधनस्वभाव है तथा जितना विज्ञानघन- 
स्वभाव है, उतनो सम्यक्‌-प्रकार से आख़वों से निवृत्ति है। दोनों 
का समकाल है। जिसको स्वभाव के भानपूर्वक भेदज्ञान नहीं है, वह 
आज्रवों से सम्यक्‌-प्रकार से 30008 2५ होता तथा उसे सम्यक्‌-रूप से 
विज्ञानघनस्वभाव भी नहीं होता । 


जिसप्रकार भ्रन्धकार के जाते ही प्रकाश होता है तथा प्रकाश के 
होते ही अ्न्धकार चला जाता है; उसीध्रकार जिससमय श्रास्॒वों से निर्वेत्त 
होता है, उसीसमय श्रात्मा विज्ञानधनस्वभाव होता है तथा जिससमय 
विज्ञानधनस्वभाव होता है, उसीसमय शआ्त्रवों से निर्वेतत होता है । भ्रहो | 
कैसी भ्रदूभुत टीका है। आचार्य श्रमृतचन्द्रदेव ने भ्रमृत बरसाया है। भगवान 
भ्रात्मा ज्ञानानन्दस्वरूप है; उसमें जैसे-जैसे स्वरूपस्थिरता होती है, वेसे-वेसे 
ही भाखवों से निवृत्त होते हैं तथा जितना झासतवों से निवृत्त होते हैं, उतनी 
स्वरूपस्थिरता होती है। ज्ञान व झाख्रवों की निव्‌ त्ति का समकाल है । 

यहाँ व्रत, तप, भक्ति आदि करे तो आखवों से निर्वेत्त हो - ऐसा नहीं 
कहा; किन्तु इनसे भेदज्ञान करके निविकारी निज ज्ञायकस्वरूप में स्थिर 
हों तो आखवों से सम्यक्‌-प्रकार से निवृत्ति हो - ऐसा कहा है । हे | 
यह तेरे स्वधर में जाने की बात है। जितना परघर से लौटे, मुख मोड़, 
उतना स्वघर में श्राता है। जितना स्वघर में आता है, उतना परघर से 
वापिस लौटता है। जितना स्वरूप में जमता है, उतना भाख्वों से 
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सम्यक्‌-अकार से हटता है; और जितना श्ाख्नवों से हटता है, उत्तना ही 
स्वरूप में जमता है, विशानधन होता है । भरस-परस .(दोनों तरफ से) 
बताकर समकाल दर्शाया है । ु सी िक 


गाथा ७४ के भावार्थ पर प्रवचन, . ... 


“भ्रास्नवों का और आत्मा.का जेसा ऊपर कहा है, तदनुसोरं भेद- 
जानते ही जिस-जिस-प्रकार से, जितते-जितते-अंशों में. श्रात्मा विज्ञानघन 
होता है उस-उस-प्रकार से 'उतने-उतने अंशों में वह, आख़वों से निर्वृत्त 
होता है। इसप्रकार ज्ञान का और आखवनिवृत्ति का एक काल है ।” 

गाथा ७२ में भी 'णादूण' शब्द आ्राया है, वहाँ- भी. कहा है, 
और यहाँ भी कह रहे हैं कि-आख़वों से- भिन्न चंतन्यस्वरूप आत्मा को 
जानकर जितना ज्ञानानन्दस्वरूप में ठहरा, स्थिर हुआ; उतना आाखवों से 
निवर्तित होता है और जितना आाजतवों से छूटता है, उतनी स्वरूपस्थिरता 
होती है। अहाहा ! जितना धर्म प्रगट होता है, उतना अरधर्म से निवृत्त 
होता है तथा जितना अधर्म से -आखब से तिर्वृत्त होता- है, उतना. धर्म 
होता है, उतनी सवर-निर्जेरा होती है । ; १०५.» 

(“यह आल्वों को दुर होने का और संवर होने का वर्णन गुरास्थानों 
की परिपाटीरूप से तत्त्वार्थसूत्र की टीका आदि सिद्धान्तशास्त्रों में है, वहाँ. 
से जानना । यहाँ तो सामान्य प्रकरण है, इसलिये सामान्यतया कहा है ।*... 

लोग ऐसा मानते हैं कि प्रत्याख्यान करो, सामायिक करो, प्रोषधो- 
पवास करो, प्रतिक्रमण करो या त्याग कसे इत्यादि - ऐसा-वैसा करो तो 
धर्म या संवर होगा; परन्तु उनका ऐसा मानना सही नहीं है, क्योंकि 
जबतक आत्मा व आलखवों का भेद नहीं जानां, तंबतक -संवर कैसा ? 
जिसका वीतराग्र-विज्ञान स्वभाव है - ऐसे आत्मा में ढले बिना आख्रव से 
निवृत्ति नहीं होती तथा वहाँ तक संवर प्रगढ नहीं होता । अहाहा ! पुण्य- 
पाप के विषयभावों से भेदज्ञान हुए. बिना समता जिसका मूल है - ऐसी 
सामायिक कंसे हो ? बापू ! मन-बचन-काय की सरलतारूपी प्रवृत्ति-से- 
पुण्य बंघता है, किन्तु धर्म चहीं होता- 
व्‌ दःखफलरूप हुं, परन्तु धस नहा हू 
_5हरे, तब प्रगट होता है-ऐसा ही वस्तु का स्वच्प है। 

प्रशत :- आत्मा विज्ञानघनस्वन्नाव होता जाता है, इससे..क्या 
वात्पयं है? ' . '€ ा | 





यहाँ कहा है न. कि शुभभ 


5) २ रन दे। हैं 7.07 दी 
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उत्तर :- भात्मा विज्ञानघनस्वभाव होता ही है भ्र्थात्‌ भात्मा ज्ञान 
में स्थिर होता जाता है। ज्ञानस्वरूप भगवान आ्रात्मा स्वयं में स्थिर 
होता जाता है, ठहरता जाता है; उसे विज्ञानघन हुआ कहा जाता है। 
जहाँ तक मिथ्यात्व होता है, वहाँ तक भले ज्ञान का विकास बहुत हो, 
तथापि भ्रज्ञान कहा जाता है। ग्यारह अंग व नौ पूर्वे का ज्ञान हो, तथापि 
मिथ्यात्व नहीं गया हो तो वह सब भज्ञान है, विज्ञान नहीं | तियंड्च जीव 
के ज्ञान का विकास भले ही थोड़ा हो, किन्तु यदि उसका ज्ञान अन्दर 
स्वभाव में स्थिर हुआ हो तो वह विज्ञान है। जितना-जितना वह ज्ञान 
झथवा विज्ञान श्रन्दर स्वभाव में जमता जाता है, स्थिर होता भाता है॥ 
उतना-उतना आखवों से नि्वृत्त होता जाता है तथा जिस-जिस प्रकार 
आाखवों से निवृंत्त होता जाता है, उस-उस प्रकार से विज्ञानधनस्वभाव 
जमता जाता है, भ्रर्थात्‌ श्रात्मा विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है । 

ज्ञान, ज्ञान में स्थिर हो भ्र्थात्‌ ज्ञानपर्याय, ज्ञानस्वभाव में जमे; वही 
विज्ञान है तथा वही मोक्षमार्ग है। श्रागे चलकर उसका फल केवलज्ञान के 
रूंप में प्राप्त होगा; परन्तु जो स्वभाव में ठहरा ही नहीं, झ्राख़व से 
शुमाशुभभावों से भेदज्ञान किया ही नहीं, उसका सम्पूर्ण ज्ञान भ्रज्ञान हैं । 
परलक्ष्यी शास्त्रज्ञान का विकास, पाँच समिति, तीन. गुप्ति... इत्यादि-का-” 
ज्ञान, भेदज्ञान के भ्रआव में अज्ञान है, विज्ञान नहीं है; इसलिए शुभाशुभ- 
भाव से भिन्न निज ज्ञाता-दृष्टास्वरूप वस्तु का लक्ष्य करके, इसमें ही ठहरने 
पर विज्ञानघनस्वभाव प्रगट होता है, तभी कर्चा-कर्म की प्रवृत्ति मिट्ती है। __ 

अंब इसी भ्रर्थ का तथा झागे के कथन का सूचक काव्य कहते हैं :- 


॥॒ (शादूं लविक्रीड़ित) 

इत्येव॑ विरचय्य सम्प्रति परव्रव्यान्तिवृत्ति परां, 

स्व॑ विज्ञानधनस्वभावसभयादास्तिध्तुवानः परम्‌। 

अ्रश्ञानोत्यितकत्‌ं कर्मंकलनात्‌ क्लेशाहिवृत्तः स्वयं, 

ज्ञानीभूत इतश्चकास्ति जगतः साक्षी पुराणः पुमान्‌ (४७॥। 

श्लोकार्थ :- [इति एवं] इसप्रकार पूर्वकथित विधान से, | सम्प्रत्ति | 

प्रधुना (त्तत्काल) ही [परक्रव्यात्‌] परद्रव्य से [परां निवृत्ति विरचय्य | 
उत्कृष्ट (सर्व प्रकार से) निवृत्ति करके, [विज्ञानधनस्वभावम्‌ परस्‌ स्व 
अभयात्‌ झासल्तिध्तुवान: |] विशानधनस्वभावरूप केवल अपने पर निर्भयता 
से झारूढ़ होता हुआ अर्थात्‌ अ्रपना झाश्रय करता हुआ (अथवा अपने को 
निःशंकतया आस्तिक्यभाव से स्थिर करता हुआ) [भझज्ञानोत्यितकतृ कर्म- 
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कलनात्‌ क्लेशात्‌] श्रज्ञान से उत्पन्न हुई कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति के अभ्यास से 
उत्पन्न क्लेशों से [ निवत्त:] निवुत्त हुआ, [स्वयं ज्ञानीभूत:] स्वयं ज्ञान- 
स्वरूप होता हुआ, [जगतः साक्षी] जगत का 'साक्षी (ज्ञाता-दृष्टा) 
[पुराणः पुमान्‌ ] पुराण पुरुष . (आत्मा) [इतः चकास्ति] अ्रंबः यहाँ. से 

प्रकाशमान होता है । * ' 


कलश ४८ पर प्रवचन ' 


आत्मा त्रिकाल ज्ञानानन्दस्वभावी है | राग का यह कर्त्ता और राग 
इसका कर्म - यह आत्मा का स्वरूप नहीं है । अहाहा ! झात्मा -त्तो शुद्ध. 
निर्मल चेतन्यघनस्वरूप एक वस्तु है शर्थात्‌ पर्याय में जो पुण्य-पापरूप . 
आाख्व के भाव हैं, उससे भिन्न होकर भेदज्ञान द्वारा निज शुद्ध चेतन्यमय 
तत्त्व का अनुभव करने पर स्वयं विज्ञानधनस्वरूप होता है। कहा है न कि 
सम्प्रति श्रर्थात्‌ तुरन्त ही परद्वव्य से सव्वे प्रकार से निवृत्ति करके विज्ञान- 
घनस्वभावरूप झात्मा के भ्रवलम्बन के साथ निर्भयता. से आरूढ़ होकर क्लेश 
से -राग से निवृत्त होता है। राग से निर्वृत्त होता है श्रर्थात्‌ विज्ञानघन- 
स्वभावरूप होता है - यही धर्म है भौर धर्म प्राप्त करने का उपाय है । 

शरीर-मत्त-वाणी जड़ हैं । - शुद्ध चेतनन्‍्यमय वस्तु तो इससे भिन्न है ' 
ही, किन्तु पृण्य-पाप के आस्वभाव्‌ से भी विज्ञानचनस्वरूप भगवान भ्रात्मा. 
भिन्न है; तथापि आत्मा पर्याय में दुःखी.है, उसे सुख कंसे प्राप्त हो ? 
- इसकी यह बात है परद्रव्य व पुण्य-पाप के भावों की एकताबुद्धि से जीव 
दुःखी है। उस एकताबुद्धि को दूर कर भेदज्ञान द्वारा अ्रपने विज्ञानघन- 
स्वभाव पर भ्रारुढ़ होने पर भ्रर्थात्‌ शुद्ध चंतन्‍्य का भ्राश्रय करने से भरती न्द्रिय 
धानन्द का स्वाद आता है, क्लेंश की निवृत्ति.होती है । धर्म प्राप्त करने व. 
सुखी होने का यही एकमात्र उपाय है, भ्रन्य नहीं । 

शुभभावरूप व्यवहार, धर्म प्राप्त करने का यथार्थ उपाय नहीं है | 
इससे भेदज्ञान करके अन्तर शभ्रात्मा में एकत्व स्थापित - करनी ही यथाथथें 
उपाय है। जब तक "मैं राग का कर्ता हूँ व राग मेरा कर्म है! - ऐसा मानते ' 
रहें और अज्ञानमय कर्ता-कर्म की प्रवत्ति का ही अभ्यास रखें। तब तक 
मिथ्यात्व है शौर मिथ्यांत्वजन्य क्लेश है, दुःख है । 'मैं राग.का कर्त्ता व राग 
भेरा कत्तेव्य' - ऐसी मान्यता भ्रज्ञान है, मृढ़ता है तथां इसका फेल चौरासी 
लाख योनियों में जन्म-मरण करने का दुःख है, क्लेश.- है; इसलिए व्यवहार 
करते-करते घर्मं होगा - ऐसी भ्ज्ञानमय मान्यता से भिन्न पड़कर चिदानन्द- 
घन त्रिकाल श्रुव वस्तु जो अन्दर में विद्यमान है, उसी का एकमात्र आश्रय, 
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करके उसी में स्थित होना धर्म है; तथा वही जन्म-मरणा के क्लेश निवारण 
करने का उपाय है। अरे ! लोगों को भ्रनादि से इसका अभ्यास नहीं है, 
इसकारण कठिन लगता है; परन्तु भाई ! भेदज्ञान ही एकमात्र सँसार- 
सागर से तरने का उपाय है-। 

कहा है व कि पूर्वंकेथित विधान से परद्वव्य से सर्वेश्रकार से निर्वृत्ति 
करके भ्रभी विज्ञानधनस्वभाव आत्मद्रव्य में भ्रारढ़ होता हुआ ज्ञानस्वरूप 
होकर जगत का साक्षी (ज्ञाता-दृष्टा) होता है। 

- देखो ! पुण्य-पाप के भाव भावकर्म ; ज्ञानावरशीय भ्रादि श्राठ द्रव्यकर्म 
व शरीर, मन, वाणी, इन्द्रिय इत्यादि नोकर्म - इन सबको परद्रव्य कहा है 
तथा चिदानन्दघनस्वरूप भगवान स्वयं स्वद्रव्य है। ' यहाँ कहते हैं कि सर्व 
प्रकार से परद्रव्य की रुचि छोड़कर तथा सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान शायक 
में दृष्टि लगाकर उसी में आरूढ़ - स्थित होने पर विज्ञानघनस्वभाव प्रकट 
होता है। लोगों को ऐसा लगता है कि एकान्त है, परन्तु भाई ! कोई भी 
राग परिणाम, चाहे वह दया-दान भ्रादि का शुभ परिणाम ही क्‍यों न हो, 
दुःखरूप ही है तथा भविष्य में भी दुःखफलरूप है। भाई ! तू भ्रनादि से 
परद्रव्य व राग में आरारूढ़ था, श्रव परद्रव्य व राग से विमुक्त होकर निर्भय 
होकर - निशंक बनकर स्वद्रव्य में श्रार्ढ़ हो जा !! ऐसा होने पर भअज्ञान 
से उत्पन्न हुई कर्ता-कर्म की प्रवृत्ति के श्रभ्यास से उत्पन्न हुआ क्लेश मिट 
जायेगा । कर्त्ता-कर्मे की प्रवृत्ति के श्रभ्यास से क्‍्लेश होता था, वह स्वभाव 
में ्रारूढ़ होने पर मिट जाता है और स्वयं ज्ञानस्वरूप होता हुआ जगत 
का साक्षीपना प्रगट होता है । | * 

आत्मा में कत्तृं त्व नाम का गुर है। जब यह जीव स्वयं अपने निर्मेल 
वोतरागी स्वभावरूपे कर्म का कर्ता होकर राग से निर्वृत्त होता है; तब 
सम्यग्द्शन-सम्यस्ज्ञान प्रकट होता है, तभी वह जगत का साक्षी पुराण- 
पुरुष, ज्ञाता-दृष्ठापने से प्रकाशमान होता है। उसीसमय भले ही रागादि 
भाव हों, तथापि उनका भी वह मात्र जानने-देखनेवाला साक्षी होता है, 
कर्ता नहीं । पुण्य-पाप के कृत्रिम विकारी भावों का कर्त्ता होना तो क्लेश 
है, दुःख है व दुःखफल है। वहाँ से दृष्टि हटाकर त्रिकाली शुद्ध ज्ञायक 
में दृष्टि स्थापित की व ज्ञाताभाव से परिणमन किया, तब तुरन्त ही 
झानन्द का स्वाद आता है; एवं जो राग रह जाता है, उसका भी वह मात्र 
साक्षी ही रहता है । भ्रहो ! देखो, भेदशान की महिमा । 
' तिर्यल्च भी राग से भिन्न होकर (भेदज्ञान करके) सम्यस्दशन प्रगट 
कर लेता है और आत्मा के श्रानन्द का स्वाद ले लेता है। व्यवहार का 
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वर्णन शास्त्र मेंबहुत भाता- है, परन्तु यह सब तो. मात्र ज्ञान करने के लिए 
प्रथोजनवान है - वह निश्चय का साधन. नहीं है ! 


समयसार गाथा ११ के' भावार्थ में पण्डित श्री जयचन्दजी ने तो 
साफ-साफ कहा है कि - “प्राणियों को भेदरूप व्यवृहार का पक्ष तो श्रनादि 
काल से ही है, इसका उपदेश भी बहुघा सब प्रांणी परस्पर करते हैं तथा 
जिनवाणी में भी व्यंवहार का उपदेश शुद्धनय-का हस्तावलम्वनरूप जानकर 
बहुत किया है, परन्तु इसका फल संसार ही है। शुद्धनय का. पक्ष तो कभी 
भ्राया नहीं तथा इसका उपदेश भी - विरल- है 
“ इसकारण उपकारी .श्रीगुरु ने. शुद्धनय के अरहरा का फल मोक्ष. जानकर 
इसका उपदेश प्रधानता से दिया-है। | 


:“*,, समोक्षमाय्यप्रंकाशक में सातवें अधिकार के पष्ठ २५१ में कहा है कि 
“व्यवहारंन्रय स्वद्रव्य-परद्रव्य को, उनके भावों को व कारण कार्यादिक को. 
किसी को किसी में मिलाकर निरूपण करता है, सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व 
है, इसलिए उसका त्याग करनो। तथा निंश्चयनय उन्हीं को यथावत्‌ 
निरूपण करता है, किसी को किसी में नहीं मिलाता है, सो ऐसे ही श्रद्धान से 
सम्यंक्त्व होता है, इसलिए उसका श्रद्धान करता ।” * . 

* * समयसार में बन्ध, अधिकार के कलश १७३ में झाया हैं कि “सव्वे- 
वस्तुओं में जो भ्रष्यवसान होते हैं, वे सब अध्यवसान जिनेन्द्रभगवान ने 
पूर्वोक्त रीति से त्यागंने योग्य कहे हैं, इसलिए हम यह मानते हैं कि - 'पर 
'जिसका आश्रय है - ऐसा सम्पूर्ण व्यवहार ही छुड़ाया है।” 


, देखो ! व्यवहार-रत्वन्नय के विकल्प से लाभ (धर्म) होता है - ऐसा 
नहीं कहा । अहा ! ऐसी सत्य बात ध्याव में आयी व प्रचार-प्रसार में भी 
भरा गयी है; तथापि क़िसी को समझ में न श्राये, चित्त में न बैठे और 
विरोध करे तो क्या करें ? सबकी अपनी-अपनी योग्यता स्वतन्त्र है। 
जिसकी योग्यता होगी, वह समभेगा । 

अहाहा ! "राग मेरा कमें व मैं राग़, का कर्ता -- ऐसे ,अज्ञानभाव 
को छोड़कर जो स्वरूप में एकाकार हुआ, वह ज्ञानस्वभावी होता हुआ्ना 
जगत का साक्षी होता है। वह झपने विकल्प से लेकर समस्त जगत का साक्षी 
(जानने-देखनेवाला) होता है, कर्त्ता नहीं होता । इसृप्रकारं सम्पर्णं जगत 
का साक्षी पुराण-पुरुष आत्मा प्रकाशमान होता है। . 
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कथसात्मा ज्ञानीभूतो लक्ष्यत इति चेत्‌ ५ “#. द् 


कस्सस्स य परिराममं रोकस्मस्स य तहेव परिणाम । 
रण करेइ एयसादां जो जाणदि सो हवदि णारणी ॥७५॥। 
फर्मराश्च परिखामं नोफमेराश्च तयेव परिसामम्‌ । , 
न करोत्येनसात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥७५॥ . 
पथ खलु मोहरागहेषसुखदुःखादिरूपेशांतरत्प्लवमानं कमरा: परिणार् 
स्प्शरसगंघवर्णशब्दबंधसंस्थानस्थौल्यसौदस्यादिख्पेण.. बहिरुत्प्लवमाने 
नोकसंशाः परिणाम चर समस्तसपि परमार्थतः पुदुगलपरिणासपुद्गलयोरेत् 


श्रब पूछते हैं कि श्रात्मा ज्ञानस्वरूप भर्थात्‌ ज्ञानी हो गया - यह 
कैसे पहिचाना जाता है? उसका चिह्न (लक्षण) कहिये ? झतः उसके 
उत्तररूप गाथा कहते हैं :- 
जो कर्म का परिणास, झर नोकर्म का परिणाम है। गि 
सो नहिह करे जो सात्र जाने, वह ही श्रात्मा ज्ञानी है ॥७५॥ 
गायार्थ :- [यः] जो [पभरात्मा] आत्मा [एनम्‌] इस [कर्मण। 
परिशास च] कर्म के परिणाम को [तथा एवं च] तथा [नोकमंण: 
परिणाम] नोकमें के परिणाम को [न करोति] नहीं करता, किन्तु 
[जानाति | जानता है। [सः] वह [ज्ञानी] ज्ञानी [भवत्ति] है । . 
दीका ४- निश्चय से मोह, राग, ढेष, सुख, दुःख आदिरूप से 
अन्तर में उत्पन्न होता हुआ - जो कर्म का परिणाम झौर स्पर्श, रस, गन्ध, 
वर्ण, शब्द, बन्ध, संस्थान, स्थुलता, सुक्ष्मता, भ्रादिख्प से बाहर उत्पन्न 
होता हुआ -जो नोकर्म का परिणाम - वे सब ही पुदूगलपरिणाम हैं। 
परमार्थ से जैसे घड़े के झौर मिट्टी के व्याप्यव्यापकमाव 
से कर्त्ता-कर्मपना है, उसीप्रकार पुदुगल-मरिशाम के और पुदूगल-के -ही-- 
व्याप्य-ब्यापकभाव का सद्भाव होने से-क्त--कर्मपता है । पुद्गलद्रव्य स्वतंत्र 
व्यापक है, इसलिये पुदूगल-परिणाम का कर्ता है और पुद्गल-परिणाम उस 
व्यापक से स्वयं व्याप्त होने के कारण कम है; इसलिये पुद्गलद्नव्य के 
द्वारा कर्ता होकर करम्मेरूप से किया जानेवाला जो समस्त कमे-नोकमरूप 
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घटमत्तिकयोरिव ध्याप्यव्यापकभावसडड्भावात्पुद्गलब्रव्येण कर्ना स्वतंत्न- 
व्यापकेन स्वयं व्यांप्पमानत्वात्कुमत्वेन क्वियमारं पुदूगलपरिणामात्सनोधेंट- 
कु मकारयोरिव व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ ' कतू कमेत्वासिदों ने नास 
करोत्यात्मा, कि तु परमा्थेतं: पुदूगलपरिणशामशानपुद्गलयोघेटकु भकार- _ 
घद्धयाप्यव्यापफसावाभावात्‌ ' . कंत कर्मत्वासिद्धावात्मपरिशामात्मनोधेंट- 
मृत्तिकयोरिव व्याप्यव्यापकभावसडद्धावादात्मद्रध्येश .कर्ना स्वतंत्रव्यापकेन 

स्वयं व्याप्यमानत्वात्पुदूगलपरिणासज्ञानं कर्मत्वेन कुर्वेन्तमात्मानं जानाति 

सोध्त्यंतविविक्तन्नानीभूतो ज्ञानी स्यात्‌ । न॑ चेव॑ ज्ञातुः पुदूगलपरिणामों - 
व्याप्य: पुद्गलात्मनोशेयज्ञायकसस्बन्धव्यवहारसात्ने संत्यपि पुदूगलपरिसताभ- . 
निमित्तकस्य ज्ञानस्येव ज्ञातुव्यप्पत्वात । | 


पुदूगल-परिणाम है, उसे जो आत्मा पुदूगल-परिणाम को और-आझात्मा को 
घट और कुम्हार की भाँति व्याप्य-व्यापकभाव के श्रभाव के कारण कर्त्ता- 
कमेंपने की श्रसिद्धि होने से - परमार्थ से करता नहीं है, परन्तु (मात्र) 
पुद्गल-परिणाम के ज्ञान को (आत्मा के) कर्मेरूप से करता हुआ अपने 
श्रात्मा को जानता है, वह आ्रात्मा (कर्मे-तोकर्म से) अरत्यन्तं भिन्न ज्ञानस्वरूंप 
होता हुआ ज्ञानी है। (पुद्गल-परिणाम का ज्ञान, भात्मा का कर्म किसप्रकार , 
है? -) परमाथ से पुद्गलपरिणाम के ज्ञान को और 
पुद्गल को घट और कुम्हार की. भाँति- व्याप्य-व्यापकभाव का अभाव होने से 
कर्ता-कर्मपने की भ्रसिद्धि है; भौर जैसे घड़े भौर मिट्टी में व्याप्य-व्यापकभाव 
का सद्भाव होने से कर्ता-कर्मपना है। उसीध्रकार भ्रात्मपरिणाम -शौर भात्मा 
के व्याप्य-व्यापकभाव का सद्भाव होने से कर्ता-कर्मपना है । भात्मद्रव्य 
' स्वतंत्र व्यापक होने से भ्रात्म-परिणाम का अर्थात्‌ पुद्गल-परिणाम. के ज्ञान 
का कर्त्ता है श्लौर पुदूगल-परिणाम का ज्ञान उस व्यापक का स्वयं व्याप्य 
होने से कर्म है। इसग्रकार (ज्ञाता पुदुंगल-परिणाम का ज्ञान करता है, 
इसलिये ) ऐसा भी नहीं हैं किं.पुदूंगल-परिणाम ज्ञाता का व्याप्य है; क्‍योंकि 
पुद्गल. भौर प्रात्मा के ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध का व्यवहार मात्र होने पर भी 
पुदूगल-परिणाम. जिसका निमित्त है-ऐसू ज्ञान ही ज्ञाता का व्याप्य है।. 


(इसलिये वह ज्ञान ही ज्ञाता का. कर्म है। हो ज्ञाता का. कर्म है ।) 


गाथा ७४५ की उत्थानिका, गांथा एवं ठीक पर प्रवचन 


“निश्चय से .मोह-राग-देष, .सुख-दुःख :भ्रादि रूप से भश्रन्तरंग .में 
उत्पन्न. होता हुआ - जो कर्म का परिणाम और स्पशे-रस-गंध-वररँ-शब्द बन्ध- 
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सस्थान-स्थूलता-सूक्ष्मता आदि रूप से बाहर उत्पन्न होता गैकर्म 
का परिणाम है, वह सब ही पुद्गल है ।” अं 32203 
देखो ! मोह-राग-देष, सुख-दुःख इत्यादि भ्रन्तरंग में उत्पन्न होता 
हुआ कर्म का परिणाम है-इसमें जीव के विकारीभावरूप भावकर्म की. 
बात है। द्ृव्यकम के तिमित्त से-अन्तरंग में उत्पन्न राग-हे ष-मोह व सुख- 
दुःख की कल्पना इत्यादि जीव के भाव, भावकम हैं, विकारी पर्याय हैं तथा 
स्पश-रस-गन्ध-वर्णं, शब्द-बन्ध-संस्थान-स्थुलता-सुक्ष्मता इत्यादि बाहर 
उत्पन्न हुए नोकम के परिरणाम.-- पुदूगल के परिणाम हैं - ऐसा यहाँ कहा है। 
ये पुण्य-पाप के व हर्ष-शोक के जो भाव श्रन्तरंग में उत्पन्न होते हैं, 
वे पुदूगलपरिणाम हैं । कर्म जड़ हैं व इनके निमित्त से हुए भाव भी कर्मे 
के ही परिणाम हैं। विकारीभाव पुदगल के परिणाम हैं, जीव के नहीं है.। -- 
शरीर-मन-वाणी, स्पशे-रंस-गन्ध-वरणं इत्यादिख्प जो नोकर्म के परिणाम 


हैं, वे सब पुद्गलपरिणाम हैं । भ्रदुभुत बात है। भगवान की भक्ति -का-7 


पूरिणाम, द हम रिणार हैक जप कप पते के विकल्प या पाँच महात्रत बे 
अन्तरंग में उठते हैं, वे पुद्ग हैं - ऐसा जानकर ज्ञानी इनसे 


भेदज्ञान करके भिन्न हो जाता है - उसका साक्षी हो जाता है। रे 

बापू ! यह तो धीरों की बात है। मन्दिर बनवाये तथा बड़-बड़ 
श्रायोजन करे, रथयात्रायें या शोज्ायात्रार्य निकाले इत्यादि बहुत प्रकार से 
हो-हल्ला करे भौर इनमें धर्म माने तो भाई ! ऐसी तो वस्तुस्थिति नहीं है, 
इनसे धर्म नहीं होता । यहाँ तो बहुत ही गम्भीर बात चल रही है। भरे, 
जो अन्तरंग में उत्पन्न हुए शुभभावों से भी निवृ त्त हो चुका है, वह बाहर 
की प्रवृत्तियों को भ्रपना माने-ऐसी तो बात ही नहीं है? बाहर के सब 
कार्य अपनी-अपनी उपादान की योग्यता के कारण, अपने-अपने स्वकाल 
में होते हैं। उन्हें दूसरा कौन करे ? (भ्रन्यद्र॒व्य, अन्यद्रव्य का कार्य करे > कार्य करे - 

ऐसा वस्तु का स्वरूप ही नहीं है) का स्वरूप द्वी नहीं है) । 

प्रश्न :- क्या यह सब निमित्त के बिना ही हो जाता है ? 

उत्तर :- हाँ, ये सव कार्य निमित्त के बिना ही अपनी योग्यता से 
(स्वयं से) होते हैं। निमित्त तो इनको हछूता भी नहीं है, भ्रतः निमित्त 
बिना ही होते हैं । अरे, पर के कार्य को कौन कर सकता है? कोई नहीं । 
संयोग की क्रिया जिस काल में होनी होती है, हो जाती है; उसे भी अन्य 
कोई नहीं करता । यहाँ.तो इससे भी आगे की बात चल रही है कि 'मैं राग 
का कर्त्ता व रागभाव मेरा कर्म - ऐसी कर्ता-कर्म की मिथ्याबुद्धि छोड़कर 
ज्ञानी ज्ञातापना प्रगट करता है। ४ 
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भाई ! उपादान व निमित्त -दोनों एक साथ होते. हैं - इतना तो 
बराबर है, किन्तु निमित्त ने कार्य किया -यह कथन यथार्थ नहीं है। 
समयसार गाथा ३७२ की , टीका में कहा है कि 'ऐसी शंका नहीं करना 
चाहिए कि परद्रव्य जीव को राग्रादि उत्पन्न करते हैं, क्योंकि अन्य द्रव्य के . 


न माय कहा पत्थर होता है चर “तह पक स्वशाव, अन्य द्रव्य के गुणों को उत्पन्न करने की अयोग्यता है, .क्योंकि सर्वे 
व्यों का स्वभाव से ही उत्पाद होता हैं। जैसे - मिट अर 
अत हर के सगे उल्लंघन _.इसलिए कृम्हार घड़े का उत्पादक है ही नहीं । 

कुम्हार के स्वभाव का स्पशें न करती हुईं अपने स्वभाव से ही कुम्भ- 
भावरूप से उत्पन्न होती है। मिट्टी घड़े की कर्त्ता है, कुम्हार ने घड़ा नहीं 
बनाया । कुम्हार घड़े बनाने में निमित्त भले हो, परन्तु घटरूप कार्ये | 
कुम्हा ररूप निमित्त से नहीं हुआ है । रोटी स्वयं स्वतः उत्पन्न होती है, वह _ 
आरिनि, तवा, चकला या स्त्री से नहीं बनती । इसीप्रकार प्रत्येक कार्य में 
समभकना चाहिये । यहाँ ऐसा कहते हैं कि.अन्दर में उत्पन्न होते हुए दया-दान- 
भक्ति आदि के परिणाम कमें के परिणाम हैं, पुद्गल के परिस्ाम हैं; 
जीवस्वरूप नहीं हैं । 


* ' अब कहते हैं कि 'परमार्थे से जैसे घड़ा.व मिट्टी में व्याप्यं-व्यापक 
भाव का सद्भाव होने से कर्त्ता-कर्मेपना है, उसीप्रकार पुद्गल-परिणाम व 
पुदूगल में व्याप्य-व्यापक भाव का सदभाव होंने से कर्ा-कर्मपना है ।' 
देखो ! मिट्टी व्यापक है व घड़ा उसका व्याप्य है। मिट्टी कर्ता है व 
घड़ा उसका कर्म है, घड़ा कुम्हार का कम नहीं है। घड़ा अपने स्वकाल 
में मिट्टी से होता है। वह मिट्टी के (स्व) भाव से होता है, कुम्हार के 
अभाव से होता है। भाई ! बात बहुत कड़क है, कठोर है, अटपटी-सी- है 
क्योंकि ऐसी बात कभी-सुनी नहीं है, परन्तु सत्य यही है। देखो ! 
पुस्तक का जो यह (पन्ना) अंगुली से पलटा 'हैन ? वह शअ्रेंगुली से या 
अंगुली के कारण नहीं पलटा है। क्या गजब बात है? जो अगुली से पलटा 
है, वही अँग्रुली से चहीं पलटा है, इसका क्या मतलब ? मतलब यह है कि 
जो तुम्हें अंगुली से पलटा हुआ दिखता है, वह अंगुली से नहीं, भ्रपवी 
योग्यता से अपने स्वकाल में पलटा है। इसीप्रकार रोटी, पानी, आदि पर 
घटित कर लेना चाहिए । श्रह्यहा ! जो वीतरांगभाव होता है, वह कर्म 
भड़ने के कारण नहीं । भले ही. निमित्त हो, परन्तु निमित्त के कारण 
उपादान में कार्योत्यत्ति नहीं होती । जेनदर्शन बहुत ही सूक्ष्म है। इसमें 


बड़-बड़े पण्डित भी भटक जाते हैं। घड़े व मिट्टी में व्याप्य-व्यापक 
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भाव का सद्भाव होने से घड़ा कर्म है और मिट्टी कर्ता है। घड़े का 
कर्ता कुम्हार नहीं है। अहाहा ! दुनिया से सर्वथा निराली बात है !! 

प्रश्व :- तो क्या यह सब यथार्थ मानना पड़ेगा ? 

उत्तर :- भाई ! जेसा हैं; वेसा निश्चित करके यथार्थ को यथार्थ तो 
मानना ही पड़ेगा । नहीं मानेगा तो क्या करेगा ? शझरे, वस्तु की स्थिति ही 
ऐसी है। जैसे मिट्टी व घड़े में व्याप्य-व्यापक भाव का सद्भाव होने से 
कर्ता-कर्मपना है, उसीग्रकार पुदूगल-परिणाम व पुदुगल में भी व्याप्य- 
व्यापक भाव का सद्भाव होने से कर्त्ता-कर्मपन्ता है। यह विकारी परिणाम 
जो शुभाशुभभावरूप है, वह पुदूगल का परिणाम है । पुदुगलद्रव्य ही पसरकर 
(व्यापक होकर) विकारभावरूप हुआ है। पुद्गल-परिणाम श्रर्थात्‌ रागादि- 
भाव पुद्गल से हुए हैं, जीव से नहीं । वे पुद्गल के श्राश्रय से हुए हैं, अतः 
शास्त्र में पुद्गल-परिणाम कहे गये हैं । 


कमर पर जन्म सरल व जड़कर्मों सम्बन्ध है। कर्म की पर्याय अनादि 
से करमपने होती है; उसे जीव ने नहीं किया और जीव के परिणामों को 
कर्म ने नहीं किया । अ्रनादि से एक क्षेत्र में रहते हुए भी एक-दूसरे का 
परस्पर कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है। जीव अपनी पर्याय करता है व कमें 
अपनी पर्याय करता है। जीव कर्म की अवस्था को करे व कर्म का उदय 
जीव की राग अवस्था को करे -ऐसा नहीं है । इसप्रकार पहले दो द्रव्यों 
की पर्यायों का स्वतन्त्रपना सिद्ध करके पश्चात्‌ द्रव्यदुष्टि कराने के लिए 
राग के परिणामों का कर्त्ता भी जीव नहीं है -ऐसा यहाँ कह रहे हैं । 
पुद्गल-परिणाम श्रर्थात्‌ राग व पुदूगल के व्याप्य-व्यापक भाव होने से 
कर्ता-कर्म का सद्भाव है। पुद्गल द्रव्य कर्त्ता है व विकारीभाव पुद्गल का 
कर्म है, जीव उसका कर्ता नहीं है । 

यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि जीव का कायें ज्ञाता-दृष्टापना है । 
वस्तुदृष्टि कराना है न? आत्मा चैतन्यमय विज्ञानघन स्वभावरूप वस्तु है, 
वह अ्रपने निर्मेल चैतन्य-परिणाम को करता है, परन्तु जो विकारी परिणाम 
होता है, वह इसका कत्तंव्य नहीं है। इसकारण राग-परिणाम पुद्गल का 
कार्य है भौर पुदू्गल उसका कर्ता है-ऐसा यहाँ कहा है। ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभावी आत्मा के परिणमन में जो राग होता है, वह पुदूगल का कायें है । 
जीव उसका जाननेवाला है, कर्त्ता नहीं । 

'ुद्यलद्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है, इसलिए पुद्गल-परिणाम का कर्ता 
है भौर पुदुगलपरिणाम उस व्यापक से स्वयं व्याप्त होने के कारण कम है । 
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. दया, दान, पुण्य आदि के परिणाम व्याप्य हैं व द्रव्यपुद्गल स्वतंत्र व्यापक 
है । पुदुगल फैल कर रागादि परिणाम करता है। आत्मा वस्तु तो चेतन्य . . 
स्वभावी है। जीव में एक वैभाविक. शक्ति है, ,किन्तु उससे विभाव नहीं ' 
होता है, यह विभाव पुद्गल का कायें है, प्रुदगलद्गव्य स्वतन्त्र व्यापक होकर 
पुद्गल को कार्य करता है । 


, ज्ञानावरणी कर्म से ज्ञान रुकता है - ऐसा ज़ो गोम्मटसार में कहा है, 
वह तो निमित्त का ज्ञान करानेवाला कथन है। वैसे तो ज्ञान में जो घट- 
बढ़पना होता है, वह स्वतः स्वयं से होता है, कर्म -से नहीं। इसीप्रकार 
प्रत्येक द्रव्य की पर्याय की स्वतन्त्रता है। यहाँ त्रिकाली शुद्ध ज्ञायकस्वभाव 
की दृष्टि में जो निर्मेल ज्ञान-परिणमन होता है, वह. ज्ञाता का कायें है; 
परन्तु जो रागादि भाव होते हैं, वे ज्ञाता के कार्य नहीं हैं। श्रत: उस राग का 
कर्ता पुदूगल है व राग उस पुद्गल का कर्म है - यहाँ ऐसा सिद्ध किंया है । 


, परमार्थ से घड़ा व मिट्टी में व्याप्य-व्यापक भाव का सद्भाव होने 
से कर्ता-कमेंपना है। मिट्टी व्यापक होने से कर्त्ता व घड़ा व्याप्य होने से 
कर्म है। यहाँ दो कारणों से कार्य होता है - यह .बात ..चहीं ली गई है । 
मिट्टी स्वयं कर्त्ता व घड़ा उसका कार्य है; कुम्हार तो निमित्त है, कर्त्ता 
नहीं है। उसीप्रकार पुदूगल-परिणाम-अर्थात्‌ शरीरादि, पुण्य-पाप के भाव, 
व्यवहार-रत्नत्रय के परिणाम आदि में भौर पुद्गल में व्याप्य-व्यापक भाव 
का सदभाव होने से कर्त्ा-कर्मपना है। 


यहाँ तो भेदज्ञान को बात है। शरीरादि से, 'पुण्य-पाप के भावों से. 
एवं व्यवहार-रत्नत्रय के परिणाम से भगवान शात्मा भिन्न है.। अ्रतः भ्रात्मा 
से भिन्नस्वभाववाले रागादि से आत्मा: का अ्रभिन्नपना .नहीं है । रागादि 
का पृद्गल के साथ अभिन्नपना है। पुदुगल उसमें पसरकर - व्याप्त होकर 
रहता है। इसकारण सर्व रागरादि पुद्गल के परिणाम हैं । देखो !. दो कर्त्ता 
से एक कायें होता है -ऐसी बात यहाँ उड़ जाती है; समाप्त हो जाती है। 
प्रमाण का ज्ञान कराने के लिए कार्य के काल में दूसरी वस्तु निमित्तरूप में 
होती है - ऐसी बात शास्त्रों में आती है, परन्तु.वह तो (बहिर्व्याप्ति बताने 
वाला) व्यवहार का कथन है। भरे ! वास्तविक निश्चय का विषय जिसको _.. 


अन्तर में नहीं बठा, उर उसे प्रमाण के विषय का यथार्थज्ञान नहीं हो सकता | नहीं हो सकता । 


निश्चय से भगवान आत्मा राग से भिन्न है। राग का' परिणाम 
जीव का.कर्म नहीं है। जीव में जो राग का - परिणाम होता है,. उससमय 
राग-परिणाम को जाननेवाला जो ज्ञान है, उस ज्ञान के परिणाम का कर्ता 
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जीव है; भौर राग को जाननेवाला वह ज्ञान जीव का कर्म है। भाई ! 
बहुत सूक्ष्म बात है। बहुत घेयं से समझने पर ही समझ में झा सकती है । 

शिष्य का प्रश्न है कि सम्यर्दुष्टि की क्या पहचान है ? - इस प्रश्न 
का उत्तर यहाँ चल रहा है। राग व व्यवहार के विकल्प से भिन्न पड़कर 
भ्रन्तमु ख होने पर भगवान आत्मा का ज्ञान हुआ, स्वानुभव हुआ । वहाँ 
जो रागादिभाव होता है, वह जीव का कत्तंव्य नहीं है। वह राग-परिणाम 
पुद्गल का कार्य है। पुदुगलद्रव्य स्वतन्त्ररूप से व्यापक होकर मलिन- 
परिणाम को उत्पन्न करता है । 

भ्रहाहा ! आत्मा अ्रकेला चिदानन्दघन प्रभु है। वह राग के 
झाकुलतास्वरूप दुःख के परिणाम से भिन्न है। धर्मी को सच्चिदानन्द- 
स्वरूप भगवान के श्रतिरिक्त अ्न्यत्र कहीं भी सुखबुद्धि नहीं है, क्योंकि 
निर्मलानन्दस्वरूप भगवान आत्मा के अनुभव से 'सुख का निधान वह स्वयं 
ही है! - ऐसा उसने जाना है । श्रपने त्रिकाली निज चेतन्य निधान को जिसने 
जाना, उस सम्यर्दृष्टि -धर्मी जीव की पर्याय में राग या व्यवहार का 
परिणाम होता है, उसे वह ज्ञानी पुद्गल का कार्ये जानता है, अपना कारये 
नहीं मानता । भाई ! बात बहुत सूक्ष्म है। लोगों को ऐसा लगता है कि 
यह एकान्त है; किन्तु जो वस्तुस्वरूप है, उसका यह सम्यक्‌-निरूपण है। 
जो ऐसा मानते हैं कि व्यवहार से लाभ होता है, उनसे कहते हैं कि व्यवहार 
का राग तो पुदुगल का परिणाम है, इससे श्रानन्द का परिणाम उत्पन्न ही 
कैसे हो सकता है ? श्रर्थात्‌ नहीं हो सकता । 

निश्चय से वस्तु के स्वभाव में जैसे पुदूगल नहीं है, वेसे ही राग भी 
नहीं है। दोनों ही पर हैं, इसकारण दोनों को ही आत्मा में से निकाल 
कर पृथक्‌ कर दिया है। 

अस्तिकाय की अपेक्षा से विकार की पर्याय भी अपने से, अपने में, 
झपने कारण होती है, पर से नहीं; परन्तु वहाँ तो द्रव्य-गुण-पर्याय तीनों से 
अस्तिकाय सिद्ध करने की बात है और यहाँ तो द्रव्यदुष्टि प्रगट करके 
पर्यायदुष्टि छोड़ने की बात है। पंचास्तिकाय में द्रव्य-गुरा-पर्याय - तीनों 
स्वयं से हैं, ऐसा कहा है । विकारी पर्याय भी अपने से व निर्मल पर्याय भी 
झपने से होती है, पर से नहीं । इसप्रकार पर्याय को वहाँ स्वतन्त्र सिद्ध 
किया है और यहाँ त्रिकाली शुद्ध एक द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि करना है तो 
विकारी परिणाम का कर्ता पुदुगल है, जीव उसका कर्त्ता नहीं है - ऐसा 
कहा है| जन्म-मरण को मेटनेवाले वीतराग परमेश्वर का मार्ग भ्रदृभुत है, 
अलौकिक है। भाई ! एक वार तू इसे खूब शान्ति से सुन ! ! 
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भ्रब कहते हैं कि जैसे घड़े व मिट्टी में व्याप्य-व्यापक भाव होने से _ 
कर्त्ा-कर्मपना है, उसीभप्रकार विकारी परिणाम व पुद्गल में व्याप्य-व्यापके . 
भाव होने से कर्त्ा-कर्मपना है। भ्रह्महा ! 'शरीरादि अवस्था व अन्दर में ' 
उत्पन्न हुई पुण्य-पाप की अवस्था -- इन सबको यहाँ पुदुगल-का कार्य कहा है, 
क्योंकि निज चेतन्य स्वभाव को जहाँ राग से. भिन्न जाना, अनुभव किया; *. 
वहाँ जो निर्मेल परिणाम हुआ, वह्‌॒ जीव का व्याप्य व जीव उसमें स्वतन्त्र 
व्यापक है। उस काल में जो विकार का परिणाम होता है, वह जीव से 
भिन्न है। उसका व्यापक पुदूगल है तथा वह विकारी परिणाम पुद्गल का ' 
व्याप्य कर्म है। आत्मवस्तु विकार में व्यापे - ऐसा उसका स्वभाव नहीं है । 

यह बात श्राज तक सुनने को मिली नहीं, समझ में श्रायी नहीं। . 
इसलिये लौकिकजन बेचारे क्लेश करते हैं, चीखते-चिल्लाते हैं कि एकान्त 
है, परन्तु भाई ! यह सम्यक्‌-एकान्त है। ७५, ७६ व ७७ गाथा बहुत 
गम्भीर हैं, जिनशासन का 'रहस्योदघाटन केरनेवाली हैं। थोड़ी शान्ति व 
धैयें से समभनी पड़ेगी । भरे प्रभो ! यह तो तेरे अन्तर का मार्ग है, पुदूगल 
द्रव्य. स्वतन्त्र व्यापक होने से पुद्गल-परिणाम का कर्त्ता है तथा पुदुगल.- 
परिणाम उस व्यापक से स्वयं व्याप्त होने से कर्म है। पुद्गलद्रव्य स्वतेन्त्र , 
व्यापक होने से शुभाशुभभावरूप विकारी परिणाम का कर्ता है। ; 

स्व॒तन्त्रः कर्तता' भर्थात्‌ कर्ता स्वतन्त्र होता है तथा 'कतु रिप्सिततसं 
कर्म' - अर्थात्‌ जो कर्त्ता को इष्ट होता है, उसे कर्म कहंते हैं । - ये कर्त्ता व 
कर्म की परिभाषायें है। शरीर-मन-वाणी श्रादि अवस्थाओं तथा पण्य-पाप 
के भाव आदि शअ्रवस्थाओं का कर्ता पुदगल है, आत्मा नहीं है । जो रागादि- 
भाव होता है, उसमें जड़-पुद्गल स्वतन्त्र कर्ता होकर पर की श्रपेक्षा बिना ही 
पुद्ूगल-परिणाम को करता है। _ 

भाई ! अ्रनन्त जन्म-मरण के दुःख का: भ्रन्त लानेवाली . यह बात 
है। सुन्दर रूपवाला शरीर हो, पाँच-पचास लाख की सम्पत्ति हो, क्या इसी 
में सुख हो जाता है ? परन्तु भाई ! इसमें किड्चित्‌ भी प्रसन्न होने जैसी ' 
बात नहीं है। इस वेभव में प्रसन्न होने का भाव तो महान पाप है, रौद्र 
ध्यान है, नरक का कारण है |. दुनिया को बाहर की मिठास है भ्रर्थात्‌ 
शरीर, इन्द्रियों व विषयों में सुखबुद्धि है, आत्मबुद्धि है; क्योंकि मिथ्यात्व 
का भाव है न! इस मिथ्यात्व में श्रज्ञानी आपे से बाहर हो जाता है व 
बेकाव्‌ हो जाता है| यहाँ कहते हैं कि ज्ञानी को ऐसा मिथ्यात्व भाव नहीं है. 
साथ हो ज्ञान भी सम्यक्‌ है - इसकारण जो चारित्रमोहेवश ' परिणाम 
होते हैं, वे सब पुदूगल के परिणाभ हैं- ऐसा वह जानता है। पंद्गल - 
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स्वतन्त्रपने उसमें व्याप्त होकर उसका कर्ता है, जीव उसका कर्ता नहीं है। 
श्रात्मा से जुदी वस्तु का कर्त्ता जुदी वस्तु ही होती है । विकार भ्रात्मा से जुदी 
चीज है, भिन्न वस्तु है तो उसका कर्त्ता भी ज्ञायक से भिन्न पृद्गल है। 
/इसलिए पुद्गलद्रव्य के द्वारा कर्ता होकर कर्मरूप से किया जाने- 
वाला समस्त क्मे-नोकर्मरूप पुद्गल-परिणाम है। पुद्गल-परिणाम को 
श्रौर आत्मा को घट श्रौर कुम्हार की भाँति व्याप्य-ब्यापक भाव के श्रभाव 
के कारण कर्त्ता-कर्मपने की असिद्धि होने से परमार्थ से श्रात्मा कर्त्ता नहीं 
है, परन्तु वह मात्र पुदूगल-परिणाम के ज्ञान को कर्मेरूप से करता हुआ 
अपने आत्मा को जानता है। इसप्रकार वह श्ात्मा (कर्म-नोकमम से) 
भ्त्यन्त भिन्न ज्ञानस्वरूप होता हुआ ज्ञानी है ।” 
देखो ! जैसे घड़ा व कुम्हार में व्याप्य-व्यापक भाव का श्रभाव 
होने से कर्त्ा-कर्मपना नहीं है, उसीप्रकार झ्रात्मा व विकारी परिणाम में 
व्याप्य-्व्यापकभाव का श्रभाव है, इसलिए कर्त्ता-कर्मंपना नहीं है । दया, 
दान, ब्रत, भक्ति श्रादि परिणाम का कर्त्ता आत्मा नहीं है। पर की दया 
पालना आदिरूप पर के कार्य का तो आत्मा कर्त्ता है ही नहीं, परन्तु पर की 
दया पालने का जो विकल्प उठता है, उसका भी कर्ता आत्मा नहीं है । 
प्रश्त :- 'दयावरं धम्मं' धर्म तो दयाप्रधान है - ऐसा श्राता है न ! 
उत्तर :- हाँ, भाता है; परन्तु दया किसे कहते हैं, इसकी लोक को 
खबर नहीं है | निश्चय से राग की उत्पत्ति के अभाव का नाम दया है, उसी 
का नाम अहिसा है। श्रात्मा शुद्ध चेतन्यवस्तु है; उसके आश्रय से उसमें 
स्थिर होने पर वीतरागी पर्याय की उत्पत्ति हुईं, उसे दया-धर्म कहते हैं । 


यहाँ कहते हैं कि जैसे कुम्हार व घट में कर्त्ा-कर्म की भ्रसिद्धि है, 
उसीप्रकार आत्मा व पुदूगल-परिणामरूप विकारीकर्म इन दोनों में कर्त्ता- 
कर्मपना नहीं है। जैंसे घट का कर्ता कुम्हार नहीं है, उसीतरह विकारी 
परिणाम का कर्ता आत्मा नहीं है । अहाहा ! 'भगवान श्रात्मा ज्ञानस्वभावी 
अखण्ड, एकरूपवस्तु है'-ऐसी जहाँ दृष्टि हुई व इसमें अ्रन्तर्लीनता हुई, 
वहाँ भ्रात्मा विकारो परिणाम का कर्ता नहीं होता; क्योंकि वह स्वभाव 
से तो निविकार निर्मल है तथा पर्याय में जो विकार है, उसको पुद्गल में 
डाल दिया है। इसप्रकार द्रव्य के स्वभाव की दृष्टि एवं राग के साथ 
कर्ता-कर्मपना समाप्त कर दिया । 


श्रव मात्र पुदूगल-परिणाम के ज्ञान को भात्मा के करमेंरप से करता 
हुआ अ्रपनी आत्मा को जानता है। राग होता है, उस राग का जो ज्ञान होता 
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है, वह आत्मा का है- स्व का है। रागसम्बन्धी ज्ञान श्रर्थात्‌ 'राग को 
जाननेवाली आत्मा की ज्ञानपर्याय - आत्मा का स्व-परप्रकाशक स्वभाव होने 
से - आत्मा का कर्म है तथा उस राग को जाननेवाली ज्ञानपर्याय का आत्मा 
कर्ता है। अहाहा ! ज्ञानी का रागसम्बन्धी जो ज्ञान है, उस ज्ञान-परिणाम 
को अपने कर्मेझप करता हुआ वह आत्मा को जानता है, राग को नहीं 
जानता । भाई ! यह अलौकिक बात है । श्राजकल तो बहुत गड़बड़ हो गयी. . . 


है। पुद्गल-परिणाम का ज्ञान श्रर्थातु जिससमय जिसप्रकार का राग्रादि - ' 


परिणाम, होता है; उससमय उसका ज्ञान होने की, आत्मा की. स्वयं की _ 
योग्यता होने से वह रागादि को जानता है। रागादि हुए हैं, इसलिए सात्मा : 
रागादि को जानता है - ऐसा नहीं है; परन्तु उससमय जो स्व-पर्‌ को जानने 
की दशा स्वयं से हुई है। वह ज्ञान का परिणाम जीव का स्वयं का कर्म है 
तथा जीव उस कर्म का स्वतन्त्ररूप से कर्ता है। भ्रहो ! अद्भुत बात है! ! 


भाई ! यह तो घेयेशाली व्यक्तियों का कामःहै। जिनकी दृष्टि 
स्वभाव पर गई है, जिनकी नजर में निज चेतन्य भगवान तैरता है; उन्हें 
जो राग होता है, उसका ज्ञानी को ज्ञान होता है। उस रागसम्बन्धी ज्ञान 
के वे कर्ता हैं, राग के कर्ता नहीं हैं । पुदूगल-परिणाम श्रर्थात्‌ दया, दान 
झादि के जो रागादिभाव हुए, उनका ज्ञान झ्ात्मा को हुआं | उस काल 
में उस ज्ञान की दशा का स्वकाल ही ऐसा है कि वह स्व को जानता हुआ 
उन दया, दानादि भावों को भी जानता हुआ उत्पन्न होता है। उस ज्ञान- 
परिणाम का कर्ता आत्मा है और वह ज्ञान-परिणाम भप्रात्मा का कर्म है। 


पुद्गल-परिणाम॑ को जानता हुआ ज्ञान, पुद्गंल-परिणामों का नहीं 
हैं । जसे पुद्गल-परिणाम हैं, उनका वसा ही ज्ञान स्वयं से होता है; उसे 
ही यहाँ पुद्गल-परिणाम का ज्ञान कहा है। 


भाई ! “यह तो एकान्त है, निश्चय है! - ऐसा कहकर इस अलौकिक 
मार्ग की उपेक्षा करना ठीक नहीं है। भाई ! व्यवहार करते-करते भी 
मोक्ष होता है व निश्चय करते-करते भी मोक्ष होता है- ऐसा वस्तु का 
स्वरूप ही नहीं है; ऐसे कथन से भोली जनता भले प्रसन्न हो जावे, परन्तु 
भाई ! इसमें तेरा आत्मा सन्तुष्ट नहीं होगा, तेरा आत्मा नहीं रीभेगा। 
तुझे स्वयं तो बड़े भारी मिथ्यात्व का नुकसान होगा । दुनिया तो पहले से 
नुकसान ही में है। तू व्यवहार को परम्परा-कारंण मानता है; . परन्तु 
व्यवहार तो कारण ही नहीं है । जिसको यहाँ पुदू्गल-परिणाम कहा. है, वही , 
व्यवहार परम्परा से मोक्ष का कारण कैसे हो सकता है? 


समयसार गाथा ७५ |] [ १३७ 

ज्ञानी को राग से भेदज्ञान होकर श्रात्मा का स्व-संवेदन ज्ञान हुआ 
है । उसके शुभभाव में भ्रशुभ टला है । वह झागे चलकर स्वभाव का उम्र 
प्राश्नय लेकर राग को टालेगा। इस अपेक्षा से ज्ञानी के शुभभाव को 
व्यवहार से परम्परा-कारण कहा है, निमित्त देखकर ऐसा कहा है; किन्तु जब 
स्वमाच का उम्र श्राश्रय करके उसका भी अभाव करेगा, तब मोक्ष होगा । 

अपना कार्य अपने से होता है। राग पर है; परन्तु जो राग का 
ज्ञान होता है, वह श्ात्मा का कार्य है, आत्मा उस ज्ञान का कर्ता है। राग 
का ज्ञान होता है, परन्तु ज्ञान में राग का श्रभाव है । बहुत सूक्ष्म बात है 
ऐसा 'कर्तता-कर्म अधिकार' दिगम्वर दशेन के सिवाय अन्यत्र कहीं नहीं है 
जो राग का कर्ता स्वयं को मानता है, वह अज्ञानी विकारी भाव की चक्की 
में राग-हं प के पाठों के वीच में पड़ा है, भयकर दु:ख से पिस रहा है, और 
भारी पीड़ित है । “ना 

यहाँ तो यह कहते हैं कि कुम्हार व घड़ें की भाँति आत्मा और पुद्गल- 
परिणाममय रागादिभावों के परस्पर कर्त्ता-कर्मंपने का अभाव है। भतः 
जिसने स्वभाव का आलम्बन लिया है, वह आत्मा पुदूगल-परिणाम के 
(रागादि के) ज्ञान को अपने कर्मरूप से करता हुआ स्व को जानता है 
तथा वह कर्म व नोकम से अत्यन्त भिन्न ज्ञानस्वरूप रहता हुआ ज्ञानी है। 
अहाहा ! बाता-दृष्ठा के भाव को कर्मरूप से करता हुआ ज्ञानी अपने 
आत्मा को जानता है। यहाँ राग्र को जानने को बात नहीं की, वल्कि राग 
को जाननेवाली अपनी ज्ञानपर्याय को जानने की वात कहीं है; जो उससमय - 
अपनी तत्समय की योग्यता से व राग के निमित्त से उत्पन्न हुई है। ज्ञानी: 
उसको साक्षीपने जानता है। अपने सामथ्ये से हुआ ज्ञान अपने स्वरूप में 
तन्मय रहकर साक्षीभाव से सबका ज्ञाता-दृष्टा मात्र रहता है । 

बापू ! वीतराग सर्वेज्ञ परमेश्वर का मार्गे अलौकिक है । भगवान 
ध्रात्मा में अनन्त शक्तियाँ हैं, वे सववे शक्तियाँ अत्यन्त निर्मेल हैं। समयसार 
परिशिष्ट में ४७ शक्तियों का निरूपण है, वहाँ क्रमरूप-अक्रमरूप 
प्रवतित अनन्त धर्मों की वात की है। वहाँ अनन्त शक्तियाँ मिर्मेलखूप से 
उछलती हैं- ऐसा कहा है । वहाँ विकार की वात ही नहीं की है, क्योंकि 
विकार-परिणति शक्ति की पर्याय ही नहीं है। ४७ शक्तियों के वर्णन में 
द्रव्य शुद्ध, शक्ति शुद्ध तथा द्रव्यदृष्टि होने पर परिणमन भी शुद्ध ही होता 
है- ऐसा कहा है | वहाँ अ्रशुद्धता की तो बात ही नहीं है । 

इसप्रकार जो अनन्त शक्तियों का पिण्ड प्रभु॒ चिन्मात्र निज आत्मा 
को जानता है, वह रागादि से अत्यन्त भिन्न ज्ञानस्वरूप रहता हुप्ना क्षानी 
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होता है, उसे ही धर्मात्मा या घधर्मी कहते हैं। अब समभाते हैं कि पुदूगल- 
परिणाम का ज्ञान श्रात्मा का कर्म किस अंपेक्षा से है । ,जो कुछ रागादि 
भाव या पुण्यादि के भाव होते हैं, उनका ज्ञान श्रात्मा में होता है। वह 
ज्ञान आत्मा का कर्म किस अपेक्षा से है - इस बात को विशेष स्पष्ट करते 
हैं। ज्ञान श्रात्मा का स्वयं का काये (कर्म) है, श्रत: राग का जो ज्ञान हुआ, 
वह तो शभ्रात्मा का कार्य है; परन्तु राग आत्मा का कार्य नहीं है। जिस .. 
परद्वव्य या परभाव का ज्ञान होता है, वह परद्रव्य या. परभाव आत्मा का 
कर्म नहीं हो सकता, वल्कि उस परद्रव्य या परभाव का ज्ञान श्ात्माका 
कर्म (कार्य) होता है और आत्मा उस ज्ञान का कर्त्ता होता है। जो राग 
का ज्ञान हुआ, वह राग का कार्य नहीं है श्रर्थात्‌ राग है-ऐसा जो, 
जाना, वहाँ जाननेवाली जो ज्ञान की पर्याय हुईं, वह राग का काये नहीं है । 
उस जाननेवाली पर्याय में राग ज्ञात होता है, इसकारण राग उस ज्ञान का 
का्ये है - ऐसा भी नहीं है। भाई ! यह सब समभना. पड़ेगा । इस जनम - 
में यह निर्णय नहीं किया तो समझ लेना कि कुछ नहीं किया । . 


बाहर के पदार्थों की मिठास छोड़ दे, शुभराग की मिठास भी छोड़ 
दे; तब ही अन्दर से आनन्द की मिठास झायेगी । राग का लक्ष्य छोड़कर 


ज्ञानमात्र निज वस्तु को लक्ष्य में ले! पर से प्रथक्‌ चैतंन्ये भगवान _ 
द्वी सर्वोच्च है। उस अपने चैतन्य भगवान निज ज्ञायक परमतत्त्व की 


जा रहरपान है बरयग व कप व रहा पके सर्वोच्चता भासित न होगा और अन्य पदाथों की महिमा 
भ्ाना ही संसारभाव है, चारगति में भटकने का मृलकारण है, दुःख है ।. 


“परमार्थ से भ्रात्मा में हुए पुदूगल-परिणाम के ज्ञान और पुद्गल 
में, परस्पर घट व कुम्हार की भाँति व्याप्य-व्यापकभाव.का अभाव होने 
से कर्ता-कर्मेपने की असिद्धि है और जंसे घड़े व मिट्टी के व्याप्य-व्यापक 
भाव का सद्भाव होने से कर्त्ता-कर्मंपना है, उसीप्रकार आ्रात्म-परिणाम भौर 
झात्मा के व्याप्य-व्यापक भाव का सद्भाव होने से कर्त्ता-कमेंपना है।” 


परमार्थे से पुद्गल-परिणाम के ज्ञान में 'व पुद्गलः में प्रेरस्पर घट व 
कुम्हार की तरह व्याप्य-व्यापक भाव का अभाव है। आत्मा को राग का. 
ज्ञान श्रपने में रहकर स्व-पंरप्रकाशकपने वत्तंते हुए रहता है। पुद्गल- 
परिणाम के ज्ञान में तथा पुद्गल (राग) में प्रस्पर व्याप्य-व्यापकपना 
नहीं है, श्रर्थात्‌ राग व्यापक व राग का ज्ञान व्याप्य-- ऐसा व्याप्य-व्यापक : 
सम्बन्ध नहीं है। इसकारण राग व ज्ञान में. कर्ता-कर्मेपने की . असिद्धि है । 
पुद्गल-परिणामरूप राग कर्त्ता तथा ज्ञान-परिणाम कमे - ऐसा नहीं है। 
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झात्म-परिणाम व आत्मा में परस्पर घड़े व मिट्टी की तरह व्याप्य- 
व्यापक भाव का सद्भाव होने से कर्त्ा-कर्मपता है। अ्रह्महा ! स्वयं को 
जानता हुआ राग सम्बन्धी ज्ञान व्याप्य है व आत्मा व्यापक है। ज्ञान 
झात्मा का कर्म है व आत्मा उसका कर्ता है। झात्मा का परिणाम श्र्थात्‌ 
ज्ञाता-दृष्टारूप वीतरागी निर्मेल-परिणाम व श्रात्मा-इन दोनों में 
व्याप्य-व्यापकपना है; इसलिए उनमें कर्चो-कर्मपना सिद्ध होता है। भ्ात्मा 
कर्ता व दया, दान आदि विकल्पों का ज्ञान भ्ात्मा का कर्म है, परन्तु राग 
कर्ता व राग का ज्ञान कर्म नहीं है। भ्रहो ! गाथा खूब गंभीर है । आत्मा 
कूर्ता व राग व हा नही कर्म - ऐसा नहीं है, तथा राग कर्त्ता व राग का. ज्ञान क्मे>--- 
। 


भाई ! यह गाथा महान है। आत्मा के परिणाम व प्मात्मा के 
परस्पर कर्त्ता-कर्मपना है। “आरात्मद्रव्य स्वतन्त्र व्यापक होने से श्रात्म- 
परिणाम का भ्र्थात्‌ पुदूगल-परिणाम के ज्ञान का कर्ता है और पुद्गल- 
परिणाम का ज्ञान स्वयं व्यापक का व्याप्यरूप होने से कर्म है ।* 


देखो ! आत्मद्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है । जिस जाति का राग है, उसी 
जाति का ज्ञान हुआ, उस ज्ञान में झ्रात्मा स्वतन्त्र व्यापक है। राग के 
कारण राग सम्बन्धी ज्ञान नहीं हुआ, बल्कि श्रात्मा स्वतन्त्रपने व्यापक होने 
से पुद्गल-परिणाम के ज्ञान का कर्ता है। यहाँ ज्ञान के परिणाम में जो 
राग ज्ञात हुआ, उस ज्ञान के परिणाम में श्रात्मा स्वतन्त्र व्यापक है।,. 


अहाहा ! द्रव्य स्वतन्त्र व्यापक होकर स्वतन्त्र व्यापक होकर राग का ज्ञान करता है-। 


प्रश्न :- भात्मद्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है- इसका क्या तात्पयें है? 
: यह राग का ज्ञान है, क्या इतनी भी भ्रपेक्षा नहीं है ? 


उत्तर +- आत्मद्रव्य स्वतन्त्र व्यापक है भ्र्थात्‌ उस राग को जानते 
समय जो राग को जाननेरूप ज्ञान का परिणाम हुप्रा, वह ज्ञान-परिणाम 
झात्मा का व्याप्य-कर्म है तथा आत्मा स्वतन्त्रहूप से उस राग के ज्ञानरूप 
व्याप्य - कर्म का कर्ता है। राग का या व्यवहार का जो ज्ञान हुआ, उस 
ज्ञान के होने में राग की, व्यवहार की न तो कोई अपेक्षा है और न कोई 
पराघीनता या परतन्त्रता है कि राग हो तो राग का ज्ञान भी हो । झात्मा 
स्वतन्त्रपने कर्ता होकर ज्ञानरूप से स्वयं अपने स्वकाल में परिणमन करता 
है। ज्ञान का स्व-परप्रकाशक स्वभाव है, उस स्वभाव के कारण वह प्स्वा 
को व 'पर' को जानता हुआ ज्ञानहूप परिणमन करता है। आत्मा का 
प्र-प्रकाशकपना उससमय उत्पन्न हुए रायडूप ज्ञेय” के कारण नहीं है। 


श्ड० ] [ प्रवचनरत्नाकर भांग हे - ' 


इस समयसार शास्त्र की वात बहुत सूक्ष्म है ! परन्तु शास्त्र में जो बात है 
वही तो कही जायगी । लौकिक जन बेचारे स्थूल वृद्धि के कारण सममझ 
नहीं पाते, इस कारण यह कहकर उपेक्षा कर देते हैं कि यह तो निश्चय की 
बात है; परन्तु भाई ! निश्चय की वात अर्थात्‌ सत्य बात -यथार्थ बात 


भाई ! दुनिया माने या न माने, सत्य को संड्या की अप्रेक्षा-वहीं-है । 


भगवान आत्मा स्व-परप्रकाशक ज्ञावशवित का पिण्ड है । 'वह स्वयं 
कर्त्ता होकर स्व-पर को प्रकाशित करता है। पर को प्रकाशित करने में 
भी झात्मा को पर की अपेक्षा नहीं है। राय का परिणाम या व्यवहार का 
परिणाम हुआ, इस कारण राग या व्यवहार का ज्ञान हुआ - ऐसी शपेक्षा' 
या पराधीनता ज्ञान के परिणाम को नहीं हैं । अहाहा ! झात्मा स्वतन्त्रपने- 
कर्ता होकर ज्ञान-परिणामरूप कार्य को करता है ।'.भाई ! बहुत सूक्ष्म - 
वात है। व्यवहार है, इसलिए निश्चय है - ऐसा नहीं है तथा व्यवहार है, 
इसकारण व्यवहार का ज्ञान होता है - ऐसा भी नहीं है । ' * 


जगतु ने ऐसा मान रखा है कि व्यवहार के झाश्रय से व निमित्त के 
आश्रय से कल्याण होगा, परन्तु उनकी यह मान्यता ठीक नहीं है । आत्मा 
व्यवहार व निमित्त का स्वयं स्वतन्त्ररूप से कर्त्ता होकर ज्ञान करता है, ' 
तथा वह ज्ञान उसकी कर्म है। भाई ! जो स्वतन्त्रपने करे, उसे कर्ता कहते 
हैं। लोकालोक है - क्या इसकारण लोकालोक का ज्ञान होता है ? नहीं, 
भाई : ऐसा नहीं है । लोकालोक को जाननेरूप ज्ञाव स्वतन्त्ररूप से स्वयं 
होता है । भगवान आत्मा सहज ज्ञानस्वभाव है, इसलिए ज्ञाता के परिणाम 
का कार्य स्वत्त: स्वत्तन्त्रपने होता है। पुदगल-परिणाम का ज्ञान, .व्यापक 
श्ात्मा के द्वारा स्वयं व्याप्य हुआ होने से आत्मा का स्वतन्त्र कर्म है। 


परजीव की दया करना तो आत्मा का कार्य है ही नहीं, किन्तु 
परजीव की दया पालन करने का राग्र भी आत्मा का कार्य नहीं है। वस्तुतः 
दया, व्यवहार आदि के समय ज्ञान की पर्याय स्वयं को जानती हुईं स्वयं ' 
से परिणमित होती है। राय है, देह की स्थिति है; परन्तु ये सब पर हैं । 
जिस काल में जिसप्रकार का राग हुआ, जिसग्रकार देह की स्थिति हुई; 
उस काल में उसीप्रकार से जाननेरूप ज्ञान की पर्याय स्वतन्त्ररूप से स्वयं 
होती है अहो ! आचायेदेव ने गजब की टीका की है। 

बारहवीं गाथा में कहा है न ? कि व्यवहारनय उस काल में जाना ' 
हुआ प्रयोजनवान है । झहाहा ! जिसको अखण्ड चेतन्यस्वरूप भगवान 
आत्मा का भान हुश्ला है, त्िकाली-प्ुव का आश्रय हुआ है; उसको पर्याय 
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में जो कुछ श्रपूर्णाता है, श्रशुद्धता है - वह अपूर्णाता व अशुद्धता । 

ज्ञान में जानने मात्र प्रयोजनवान है। यहाँ भी यह बात हाष्टलूप से कही 
जा रही है कि व्यवहार का जो ज्ञान है, उसे उस काल में स्वयं से स्वत्तन्त्रपने 
जानता है। राग का, व्यवहार का तथा देह का जो ज्ञान हुआ; वह ज्ञान 
आत्मा का कर्म है। भ्रह्मह्य ! वस्तु ज्ञानस्व॒भावी है, वह जानने के भ्रति- 
रिक्त और कुछ नहीं करता । जो स्वभाव से ही प्रज्ञा-त्रह्म है, चेतन्य-म्रह्म - 
है कया ब्रह पुद्गल-परिणाम का-कार्य-कर सकता है? अर्थात्‌ नहीं कर _ 
सृकता । 


यह गाथा जैनदशेन का अमेस्थल है। कहते हैं कि पुद्गल-परिणाम 
का ज्ञान व्यापक श्रात्मा से कर्त्ता से व्याप्त होने के कारण आ॥ात्मा का 
व्याप्य है, कर्म है, कार्य है। अहाहा ! भगवान आत्मा चेतन्य प्रकाश की 
मूत्ति, चैतन्य के नूर का पूर प्रभु है। उस प्रभु को जिसने दृष्टि में लिया, 
उसे स्व-परप्रकाशक ज्ञान हुआ है। उस स्व-पर प्रकाशक ज्ञान में राग, 
व्यवहार, कर्म-नोकरमम इत्यादि का यथावसर जो ज्ञान हुआ, वह स्वयं से 
हुआ है। उस ज्ञान का आत्मा कर्ता है भौर वह ज्ञान स्वयं झात्मा से व्याप्त 
होने से आत्मा का.कार्य है। अरे ! जगत तो दया पालने को, भगवान की 
भक्ति करने को, शास्त्र स्वाध्याय आदि करने को धर्म कहते हैं; परन्तु ये 
सब तो व्यवहार की वातें हैं। ज्ञानी तो इन सबको साक्षीपन्ने मात्र जानते 
हैं । तथा उस व्यवहार को जाननेवाला जो ज्ञान है, वह ज्ञाता का स्वयं का 
कर्म है। लोगों को ऐसा लगता है कि ये तो झकेले निश्चय-निश्चय-की 
बातें करते हैं, परन्तु भाई ! अ्रकेला निश्चय ही वास्तविक है और वही 
भवसागर से निकलने का पन्‍्थ है । 
आत्मा ज्ञानस्वभावी वस्तु त्रिकाल सत्य है। इस त्रिकाली सत्‌ के 
आश्रय से जो स्व-परप्रकाशक ज्ञान प्रगट हुआ, वह पर को भी स्वृतन्त्रपने 
प्रकाशित करता है । स्व को जानते हुए, राग के काल में राग को भी अपने 
ज्ञान में स्वतन्त्रपने जानता है। टीका में आ्राता है कि शुदूगल-परिणाम के 
ज्ञान को. करते हुए वह अपने भात्मा को जानता है । पुदूगल-परिणाम के 
ज्ञान को करते समय राग को या देहादि को जानता है - ऐसा नहीं कहा, 
बल्कि उस काल में आ्रात्मा को जानता है - ऐसा कहा है। स्व-परप्रकाशक 
रूप से परिणमित हुए उसने झात्मा को जाना है- यह बात है। सत्य तो 
. यही है, भाई ! वाद-विवाद करने से कभी सत्य नहीं बदल जाता । 
झ्रब कहते हैं कि - “भौर इसप्रकार (ज्ञाता पुदूगल-परिणाम का 
ज्ञान करता है, इसलिए) ऐसा भी नहीं है कि पुदूगल-परिणाम ज्ञाता का 
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व्याप्य हो, क्योंकि पुदूगल .और आत्मा के ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध का व्यवहार , | 
मात्र होने पर भी पुद्गल-परिणाम. जिसकां निमित्त है-ऐसा ज्ञान ही 
ज्ञाता का व्याप्य है। (इसलिए वह ज्ञान ही ज्ञाता का कर्म है). । . 


, देखो ! आत्मा पुदुंगल-परिणाम का ज्ञान करता है, इसकारण 
पुदूगल-परिणाम अर्थात्‌ दया, दांन, व्रत आदि के परिणाम शआत्मा के 
व्याप्य - कर्म नहीं हैं। पहले तो राग को पुद्गल-परिणाम कहा श्रौर भ्रब - 


यहाँ राग को पुद्गल कहा । दया, दान श्रादि भांव पुद्गल हैं तथा.पुदूंगल . .. 


और आत्मा भिन्न-भिन्न द्रव्य हैं - ऐसा कहा है। भ्ात्मा व दया, दान भ्रादि 
पुद्गल-परिणाम भिन्न हैं- यहाँ ऐसा कहा है। पर की दया पालने से, 
यात्रा करने से, भक्ति करने से धर्म होता है - यह बात तो यहाँ है ही नहीं । 
निर्मेलानन्द का नाथ चेतन्यघन प्रभु भगवान आत्मा में आ्रारूढ़ होना ही ' 
सच्ची दया, सच्ची भक्ति व सच्ची यात्रा है भगवान श्रात्मा स्वयं 
तीर्थस्वरूप है, उसमें झ्ारूढ़ होना ही सच्ची तीर्थयात्रा है) 


पुदगल व आत्मा के परस्पर ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध का. व्यवहारमात्र 
है। भ्रर्थात्‌ राग ज्ञेय है व आत्मा ज्ञायक है। व्यवहार-रत्नत्रयादि के विकल्प 
पुद्गल हैं, परज्ञेय हैं तथा श्रात्मा उनका ज्ञायक है। पुद्ूगलरूप राग के 
परिणाम का ज्ञान तो अपने उपादान से हुआ है, राग का परिणाम तो.उस 
ज्ञान में भात्र निमित्त है। जिस ज्ञान-में राग निमित्त है-ऐसा ज्ञान ही 
ज्ञाता का व्याप्य - कर्म है। निमित्तरूप राग ज्ञाता का व्याप्य - कर्म नहीं है । 
भ्रहो ! गाथा कंसी श्रलौकिक है, मानो बारह अंग का सार भर दिया है । 


दया, दान, व्रत, भक्ति इत्यादि राग का ज्ञान होने में स्वयं ज्ञान ही 
उपादान है और दया, दान, व्रत भक्ति आदि के भाव उस ज्ञान में.निमित्त 
हैं। निमित्त कहकर मात्र परवस्तु के श्रस्तित्व का ज्ञान कराया है। जिस 
विषय का ज्ञान होता है, उस विषय को उसके ज्ञान में निमित्त कहा जाता 
है । वस्तुतः निमित्त के कारण ज्ञान नहीं हुआ है । जहाँ निमित्त या राग 
को कारण कहा हो, वहाँ उपचारमात्र जानना । स्व-परप्रकाशक ज्ञान की 
परिणति स्वतंत्ररूपं से जीवद्रव्य ने की है। यह ज्ञान-परिणति 'जीव-का 
कर्म है। ज्ञान ही ज्ञायक का, आत्मा का व्याप्य -- कर्म है। (राग आत्मा का 
व्याप्य नहीं है ।) भरहो ! गजब बात की है। इसमें निमित्त-उपादान औौर 
निश्चय-व्यवहार का सब स्पष्टीकरण श्रा जाता है। व्यवहार का जो ज्ञांन 
हुआ, उसमें व्यवहार निमित्त होते हुए भी वह ज्ञाता का व्याप्य नहीं है, 
बल्कि वह ज्ञान ही ज्ञाता का व्याप्य है। भाई ! तत्वदृष्टि सूक्ष्म है । 
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मकानादि हम बनाते हैं - ऐसी मान्यता मिथ्यादर्शन है। मकान 
तो श्रपनी योग्यता से अपने स्वकाल में बनता है और राग भी अपनी योग्यता 
से अपने स्वकाल में होता है, आत्मा से नहीं होता । रागसम्बन्धी ज्ञान भी 
राग के कारण नहीं होता; उस रागसम्वन्धी ज्ञान का कारण ज्ञान की 
तत्समय की योग्यता ही है, राग नहीं । जिससमय उपादान अपने स्वभाव से 
जागृत होता है; उससमय के उस ज्ञान के परिणाम में उसी-उसी प्रकार 
का राग निमित्त होते हुए भी वह राग आत्मा का व्याप्य नहीं है, ज्ञान का 
परिणाम ही आत्मा का व्याप्य - कर्म है। व्यवहार-सोक्षमार्ग निमित्त है, 
निमित्त होते हुए भी व्यवहार-मोक्षमा्गं झ्रात्मा का व्याप्य नहीं है । 


व्यवहार का राग भाता है, किन्तु वह पुदूगल का परिणाम है। 
ज्ञान में स्वयं को तथा व्यवहार को जानने का स्वभाव है; परन्तु यह 
ज्ञान का परिणाम आत्मा के शुद्ध-उपादान से हुआ है, इसमें व्यवहार का 
निमित्त होते हुए भी, शेय-ज्ञायक सम्बन्ध का व्यवहार होते हुए भी वह 
ज्ञाता का व्याप्य नहीं है। व्यवहार ज्ञेय व श्रात्मा ज्ञायक - मात्र इतना 
सम्बन्ध है, वह राग या व्यवहार झात्मा का कर्म नहीं है । 


देखो ! सामने हीरा हो तो हीरे का ज्ञान होता है, कोयला हो तो 
कोयले का ज्ञान होता है, राग हो तो राग का ज्ञान होता है तथा 6 ष हो 
तो हे ष का ज्ञान होता है; परन्तु यहाँ यह कहते हैं कि ये हीरा, कोयला 
या रागादि के कारण इनका ज्ञान हुआ हो - ऐसा नहीं है। भात्मा में जो 
इनका ज्ञान हुआ, उसमें ये सब निमित्त हैं, परन्तु इनसे ज्ञान नहीं हुआ है । 
पर निमित्त होता है, पर उनसे कार्य नहीं होता; कार्य तो उपादान में 
तत्समय की योग्यता से होता है। भाई ! ऐसी सत्य बात सुनने को मिली 
ही नहीं | देखो ! यह सामने समयसार है - इसका जो ज्ञान हुआ, वह ज्ञान 
स्वयं से हुआ है और समयसार उसमें निमित्त है; तथापि समयसार शास्त्र 
झात्मा का व्याप्य - कर्म नहीं है। भाई ! वस्तु की स्थिति ही -ऐसी है । 
श्रात्मा का भान होने पर जो-जो स्व-परप्रकाशक ज्ञान का परिणाम हुआ, 
झात्मा उसका स्वयं स्वतन्त्र व्यापक होकर कर्त्ता होता है । भाई ! भाव तो 
सूक्ष्म है, परन्तु भाषा सादी-सरल है। समभना चाहें तो समभ में आ 
सकती है । देखो ! एक वात तो यह है कि निमित्त मिलाया नहीं जा सकता 
तथा दूसरी बात यह है कि निमित्त होता है; परन्तु वह काये को उत्पन्न 
नहीं करता तथा जो ज्ञान हुआ, वह निमित्त का कार्य नहीं है। भ्रहो ! 
ऐसा वस्तुस्वरूप बताकर आचायें भ्रमृतचन्द्रदेव ने भ्रमृत उड़ेला है । 
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ग्रन्थ के अंन्त में आचायदेव तो ऐसा कहते हैं कि इस शास्त्र की 
टीका मैंने नहीं वनाई है । टीका लिखने का राग भी मेरा कारये नहीं है । 
उस राग को जाननेरूप जो परिणमन हुआ, वह ज्ञान राग का कार्य (कर्म) 
नहीं है। रागसम्बन्धी जो ज्ञान हुआ, वह ज्ञायक भ्रात्मा का कार्ये'है | 


उस ज्ञानरूप काये में राग निमित्त है, परन्तु वह निमित्तरूप राग ज्ञाता का : 


व्याप्य नहीं है। भगवान श्ात्मा स्वयं ज्ञानस्वरूपी वस्तु है, वह स्वयं भ्रपनी 
सामर्थ्य से अपने कारण अपना व पर का ज्ञान करता है । रागरूप निमित्त 
के कारण राग का ज्ञान नहीं होता । 


प्रश्न :- यह सामने जो वृक्ष है-इस वृक्ष का ज्ञान तो वृक्ष के 
कारण ही हुआ है न ? 


उत्तर :- नहीं, ऐसा नहीं है । ज्ञान तो उस काल में स्वतन्त्रपने अपने 
से ही हुआ है। आत्मा स्व-परप्रकाशक स्वभावरूप से स्वतन्त्र परिणमित 
होता है, वह ज्ञान-परिणुमन श्रात्मा का कार्य है। अ्रन्य निमित्त हो तो भले 
हो, परन्तु वह आत्मा का काये नहीं है। ज्ञान ही भआ्रात्मा का कार्य हैं। 
व्यवहार-रत्नत्रय का राग आत्मा का व्याप्य - कर्म नहीं है । अ्रतः वृक्ष 
के कारण वृक्ष का ज्ञान नहीं होता - यह सिद्ध हुआ । 


अब इसी शअ्रर्थ का समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं :- 
(शादूं लविक्रीड़ित) 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भव्रेन्‍्तेवातदात्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकभावसंभवसते का कत॑ कर्मस्थितिः । 
इत्युद्रामधिवेकधस्मरमहोभारेरश भिदंस्तमो 
ज्ञानीभूय तदा स एप लसितः कतु त्वशुन्य: पुसान्‌ ॥3&॥॥ 


एलो कार्थ :- [ व्याप्यव्यापकता तदात्सनि भवेत्‌ ] व्याप्यव्यापकता 
तत्स्वरूप में ही होती है, [अतदात्मनि श्रपि न एव] अतत्स्वरूप में नहीं 
ही होती और | व्याप्यव्यापकभावसम्भवभ्‌ ऋते] व्याप्य-व्यापकभाव के 
संभव के बिना [कत्‌ कर्सेल्थिति: का ] कर्ता-कर्म की स्थिति कसी ? श्रर्थात्‌ 
कर्ता-कर्म की स्थिति नहीं ही होती ।[इति उद्दाम-विवेक-घस्मर-सहोभा रेरण 
ऐसे प्रबल विवेकरूप, श्रौर सवको आसीभूत करने के स्वभाववाले ज्ञान- 
प्रकाश के भार से [ तमः भिन्‍दन्‌ | अज्ञानांचकार को भेदता हुआ [सः एव 
पुसान| यह आत्मा |ज्ञानीभय | ज्ञानस्वरूप होकर, [तदा] उससमय 
[कु त्वशुन्ध:ः लसित:-] कतृ त्वरहित हुआ शोभित होता है । 
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भावांथे :-- जो सर्वे अ्रवस्थाओ्रों में व्याप्त होता है, सो तो व्यापक है 

और कोई एक अवस्था-विशेष, वह (उस व्यापक का) व्याप्य है । इसप्रकार 
द्रव्य तो व्यापक है और पर्याय व्याप्य है। द्वव्य-पर्याय अ्भेदरूप ही हैं । 
जो द्रव्य का आत्मा, स्वरूप अथवा सत्त्व है; वही पर्याय का भात्मा, स्वरूप 
झंथवा सत्त्व है - ऐसा होने से द्रव्य, पर्याय में व्याप्त होता है भझौर पर्याय, 
द्रव्य के द्वारा व्याप्त हो जाती है। ऐसी व्याप्य-व्यापकता तत्स्वरूप में ही 
(अभिन्न सत्तावाले पदार्थ में ही) होती है; अतत्स्वरूप में (जिनकी सत्ता 
भिन्न-भिन्न है - ऐसे पदार्थों में) नहीं ही होती । जहाँ व्याप्य-व्यापक भाव _ 
कम वह हटा हा वो जमा है, वहीं कर्तता-कर्म भाव होता है; व्याप्य-व्यापक भाव के बिना कर्त्ता-.. 

भाव नहीं होता - ऐसा जो जानता है. वह पुदुगल और श्रात्मा के 

(3क्‍234 2 अ भाव नहीं हैं - ऐसा जानता है । ऐसा जानने पर वह ज्ञानी होता 
है, कर्ता-कम भाव से रहित होना है भ्रौर ज्ञाता-दृष्टा - जगत का साक्षी भूत 
होता है । 
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गाथा ७५ की टीका के समर्थेन में ही यह कलशरूप काव्य कहा 
गया है। यहाँ कहते हैं कि व्याप्य-व्यापकपना तत्स्वरूप में ही होता है, 
अतत्स्वरूप में नहीं होता तथा व्याप्य-व्यापकभाव के बिना कर्त्ता-कर्मे की 
स्थिति हो ही नहीं सकती, सम्भवित ही नहीं है । 

देखो ! वस्तु का स्वभाव तो त्रिकाल व्यापक है भ्रौर उसकी पर्याय 
व्याप्य है। ऐसा व्याप्य-व्यापकपना तत्स्वरूप में ही होता है, भ्रतत्स्वरूप में 
नहीं । राग व शरीरादि परवस्तुएँ तत्स्वरूप नहीं हैं। भरहाहा ! भगवान 
आत्मा शुद्ध चेतन्य प्रभु ज्ञान का पिण्ड है। इसका व्याप्य-व्यापकभाव 
तत्स्वरूप में ही होता है। भ्रतः झ्ात्मद्रव्य स्वयं व्यापक तथा उसकी निर्मल 
निविकारी दशा तत्स्वरूप होने से व्याप्य है। आत्मद्रव्य व्यापक व रागादि 
विकार - परवस्तु उसकी व्याप्य नहीं है; क्योंकि भ्रतत्स्वरूप में आत्मा का 
व्याप्य-व्यापकपना सम्भवित ही नहीं है। भाई ! यह तो सर्वज्ञ परमात्मा 
अरहन्तदेव द्वारा कही हुई मूल बात है। व्यापक अर्थात्‌ कर्त्ता और व्याप्य 
भ्र्थात्‌ कर्म (कार्य) -ऐसा कर्त्ता-कर्मपना तत्स्वरूप में ही होता है। 
वास्तव में आत्मा व्यापक और निर्मल पर्याय इसका व्याप्य- यह भी 
उपचार है ।* * | 


कर हल बो में तो पण्डित श्री राजमलजी पाण्डे ने इसी कलश के 
अर्थ में इसप्रकार कहा है कि “व्यापक. श्र्थात्‌ परिणामी द्रव्य अपने 
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परिणाम का कर्ता होता है, व्याप्य भ्र्थात्‌ वह परिणाम द्रव्य ने किया । * 
जिसमें (एक सत्त्व में) ऐसा भेद किया जाय, तो होता है; नहीं. किया . 
जाय तो नहीं होता है । जीवद्रव्य के सत्त्व से पुद्गलद्रव्य का सत्त्व भिन्न है, . ' 
अत: निश्चय से व्याप्य-व्यापकता नहीं है । भावार्थ यह है कि जेसे उपचांर 
मात्र से द्रव्य अपने परिणाम का कर्ता है, वही परिणाम द्रव्य का किया 
हुआ है। वैसे भ्रन्य द्रव्य का कर्ता अन्य द्रव्य तो उपचार से ,भी नहीं है, 
क्योंकि उनमें एक सत्त्व नहीं, भिन्न सत्त्व है ।” 


ज्ञाता आत्मा अपने स्व-परप्रकाशक परिणाम का कर्त्ताो, और वह 
परिणाम उस शात्मद्रव्य का कम है- यह भी उपचारंमात्र है। निश्चय से. 
तो पर्याय भी पर्याय से (स्वयं से) ही हुई है । द्रव्य से पर्याय हुई है - ऐसा 
जो कहा, यह तो उपचार किया है। निश्चय से तो निविकारी निम्मेल 
परिणाम स्वयं सिद्ध हुआ है। श्रात्मा निर्मेल परिणाम का कर्त्ता भौर 
निर्मेल परिणाम शभ्रात्मा का कर्म -> यह तो उपचारमात्र है, तथा आत्मा 
राग की क्रिया व जड़ की क्रिया का कर्त्ता तो उपचार से भी नहीं है ।. 
भ्रहाहा ! ऐसी बात श्रन्यत्र कहीं नहीं है। निर्मेल परिणाम व्याप्य व' 
आत्मद्रव्य व्यापक - यह उपचार से है, परमार्थ से नहीं; तथा शरीर, राग . 
व व्यवहार का कर्त्ता तो आत्मा उपचार से भी नहीं है। 


व्याप्य-व्यापकपना तत्स्वरूप में ही होता है श्रर्थात्‌ कर्त्ता व कर्मे 
अभिन्न होते हैं। आत्मवस्तु शुद्ध निकाली ध्रुव ज्ञायक द्रव्य व्यापक (कर्ता) 
है तथा सम्यग्दशंच झ्ादि निर्मेल परिणाम व्याप्य (कर्मे) हैं। भ्ात्मा 
कर्त्ता व उससे भिन्न पुण्य-पाप के भाव इसके कम - ऐसा नहीं हो सकता, 
क्योंकि पुण्य-पापादि के भाव अतत्स्वरूप -हैं। अश्रहाहा ! भाई, जिनको 
व्यवहार-साधन कहा है - ऐसे व्यवहार-रत्नत्रयादि के भाव भ्रतत्स्वरूप हैं) 
परन्तु इन्हें जो व्यवहार-साधन कहा है, वह तो व्यवहार का ज्ञान कराने 
के लिए मात्र उपचार का कथन है, वास्तव में तो ये साधंन हैं ही नहीं । 


आत्मा त्रिकाली शुद्ध ज्ञायंकस्वभावी श्रुव वस्तु है। शुद्ध ज्ञायक के 
लक्ष्य से निर्मेल पर्याय उत्पन्न होती है, वह व्याप्य है और आात्मद्रव्य स्वयं 
व्यापक होकर उस निर्मेलपर्यायरूप व्याप्य - कर्म को करता 'है । पुण्य-पाप 
आदि जो विभाव होते हैं, उनका क्षेत्र व भाव आत्मा से भिन्न होने से, वे 
निश्चय से अ्रतत्स्वरूप हैं। इसकारण आत्मा का रागादि से व्याप्य- 
व्यापकपना नहीं 'है तथा व्याप्य-व्यापकभाव के बिना कर्चा-कर्म की स्थिति 
केसे सम्भव हो सकती' है ? .श्र्थात्‌ नहीं हो.सकती । व्याप्य-व्यापक भांव के 
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अभाव से राग का कर्त्ता आ्रात्मा व राग आत्मा का कमे - ऐसा हो ही नहीं 
सकता | देखो ! धर्म किस रीति से होता है- यह कह रहे हैं। जिसे 
निर्मल ज्ञानस्वभावी चिन्मात्र श्रात्मद्रव्य की दृष्टि हुई तथा अतत्स्वरूप 
राग - व्यवहार के विकल्पों से भेदशान हुआ, वह स्वयं भगवान ज्ञायक 
व्यापक - कर्त्ता होकर अपनी व्याप्यरूप निर्मल मोक्षमार्ग की, सम्यग्दशेन- 
जशञान-चारित्ररूप शुद्ध र॒त्नन्नय की पर्याय को करता है भौर यही धर्म है । 
यह आत्मा का व्याप्य - कर्म है, परन्तु अतत्स्वरूप राग - व्यवहारं, आत्मा 
का व्याप्य (कर्म) नहीं है । 


श्रे रे ! लोगों को झ्राजकल व्यवहार के तथा निमित्त के प्रेम में - 
अनुराग में अपने शुद्ध ज्ञायकक भगवान की रुचि, श्रद्धा, प्रतीति ही नहीं 
झाती ; अतः आत्मा का आश्रय किये बिना बेचारे चौरासी के भ्रवतार में 
भारी दुःखी हो रहे हैं, मानो दुःख की चक्की में पिस रहे हैं। भाई ! शुद्ध 
चैतन्य स्वभावमय वस्तु स्वयं प्रभु है; परन्तु अपने इस चेतन्य प्रभु की 
महिमा दृष्टि में श्राये बिना अन्तर से विकार का माहात्म्य नहीं छूटता । 
यहाँ कहते हैं कि व्याप्य-व्यापकभाव के सम्भव बिना कर्त्ता-कर्म की स्थिति 
कैसी ? भगवान आत्मा कर्त्ता व दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि विभावभाव 
इसके कर्म - यह कैसे हो सकता है ? श्रर्थात्‌ नहीं हो सकता। श्रह्महा ! 
दया, दान शआ्रादि व्यवहार के काम तो आत्मा तो कर ही नहीं सकता; 
- परन्तु दया, दान झादि विकार के परिणाम भी आत्मा के कार्य नहीं हैं, 
क्योंकि विभावभाव श्रात्मा से अतत्स्वरूप हैं । 


त्रिकाली ज्ञायकभाव शुद्ध चैतन्यघनवस्तु है, वह तत्स्वभावरूप है। 
उसका तत्स्वभावरूप परिणाम कार्य है, कर्म है। त्रिकाली श्रुव वस्तु 
स्वयं व्यापक होकर अपने निर्मल परिणाम में व्याप्त होता है- यह तो 
व्यवहार है, परन्तु वह शुभाशुभ विकार में व्यापक होकर इन्हें करे, यह 
बात कहाँ से भ्राई ? क्योंकि वहाँ व्याप्य-व्यापकभाव का भ्रभाव है। 

प्रश्त :- यह भाषा बोलने का कार्य श्रात्मा करता है या नहीं ? 

उत्तर :- यह प्रश्न वि०्सं० १६६४ में शंत्रुजय क्षेत्र पर भी हुआ था । 
तब हमने कहा था कि भाषा का व्याप्य-व्यापकपना जड़ में है। प्ात्मा 
व्यापक होकर भतत्स्वभावरूप भाषा के परिशमन को नहीं करता । भाई ! 
यह कोरी पण्डिताई का विषय नहीं है। यह तो स्वरूपदृष्टि का विषय है । 
जिसे जन्म-मरण के दुःख से छूटना हो, उससे यहाँ कहते हैं कि ये दुःख के 
परिणाम भी आत्मा के व्याप्य (कर्म) नहीं हैं। भाई ! यह तो शअ्रतीन्द्रिय 
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झानन्द का नाथ, नित्यानन्दस्वरूप प्रंभुहै न ? यह व्यापक होकर - . 


पसरकर - कर्ता होकर पवित्र आनन्द की पर्याय का कार्य करता है। दुःख , . 


की पर्याय तो इससे श्रतद्भावरूप है। वह दुःख की पर्याय इसका व्याप्य 
कार्य कैसे हो सकती है ? श्रर्थात्‌ नहीं हो सकती । 


श्रात्मा शुद्ध के रूप में ज्ञानानन्दस्वभावी वंस्तु है। वह वस्तु व्यापक 
होकर खिले तो निर्मल वीतरागी श्रानन्द की पर्याय से खिलती है - ऐसा ही 
स्वभाव है । देखो ! कागज का पंखा फले -- पसरे तो कागज के रूप में ही 
फंलता है, क्या वह पत्थर के रूप में पसर सकता है - फल सकता है ? पत्थर के रूप में पुसर सकता है - फेल स ? 
भरर्थात्‌ नहीं फल सकता । इसीप्रकार ज्ञायकस्वरूपी भगवान खिले - पसरे 
तो निर्मेलज्ञानस्वभाव में ही खिलता है - पसरता है, रागरूप या दुःखंरूप में 
नहीं खिलता । श्रहा ! भगवान श्रात्मा का व्याप्य वीतरागी पर्याय है। 
चतुर्थ श्रादि गुणस्थान में जो सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्धरत्नन्य की 
पर्याय प्रगट होती है, वही आत्मा का व्याप्य है, भ्रन्‍्य नहीं | ह 


प्रश्न :- चतुर्थ श्रादि गुरास्थानों में राग भी तो होता है? 


उत्तर :- हाँ, चतुर्थ श्रादि गुणास्थानों में न्रत, पूजा, भक्ति, दया, दान 
इत्यादि के तथा विषयादि के शुभाशुभभाव भी होते हैं; परन्तु वे शुभाशुभ 
भाव श्रात्मा के व्याप्य - कर्मे नहीं हैं । जो विभाव होता है, श्रात्मा उसे उस 
काल में जानता हुआ प्रवत्तंता है। उसकी स्व-पर को जाननेवाली जो ज्ञान 
की पर्याय है, वह इसका व्याप्य - कर्म है। यद्यपि ज्ञान राग को जानता ' 
है - इसका रण ज्ञान आत्मा का व्याप्य नहीं हो जाता। भाई ! यह तो 
कत्तृ त्व के अ्रभिमान का भुर्त्ता बना दे। श्रर्थात्‌ श्रभिसान को “चूर-चूर कर 
दे, नष्ट कर दे-ऐसी बात है। इसे हृदय में बिठा ले। “व्यवहार से 
निश्चय होता है' - यह तेरी मान्यता मिथ्या है, एंकान्त है; क्योंकि कर्त्ता- 
करममपना तत्स्वभाव में ही होता है। श्रह्मह्ा ! बींतरागी पर्याय कार्य व 
वीतरागी स्वभाव कारण' है -यहाँ यह कहा है, परन्तु राग कारण व, 
वीतरागता काये -ऐसा नहीं है। शास्त्रों में व्यवहार साधन की बात 
निमित्त का ज्ञान कराने के लिए व्यवहार से कहने में झ्राती है; परन्तु भाई ! 
जहाँ जिस अ्रपेक्षा से कथन हो, उसका यथार्थज्ञान करना चाहिए । 


अ्रब कहते हैं कि “ऐसा प्रबल विवेक तथा सर्वे को ग्रासीभूत करने . 
का जिसका स्वभाव है- ऐसे ज्ञानप्रकाश द्वारा अन्धकार को भेदता.हुआ, 
यह आत्मा ज्ञानस्वरूप होकर, उससमय कत्तु त्वरहित होता हुआ शोभित 


होता है ।” 
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अ्रहहा ! समयसार की अनेक गाथायें व अनेक कलश अ्रद्भुत हैं, 
भ्रलौकिक हैं । यहाँ कहते हैं कि तत्स्वभावरूप ज्ञायकभाव आत्मा कर्ता व 
उसकी निमेल पर्याय उसका कर्म है; परन्तु अ्रतत्स्वभाव रागादिभाव का 
कर्ता भ्रात्मा नहीं है तथा वह विभाव भी आत्मा का कर्म नहीं है। अहो ! 
भ्रन्तरंग में जिसे ऐसी दृष्टि प्रगट हुई, उसे प्रबल विवेकरूप (भेदज्ञानरूप) 
सम्यग्ज्ञान-सूये प्रगट हुआ है । 

इस प्रबल विवेकरूप सम्यण्ज्ञान-सुर्य का स्वभाव सबको ग्रासीभूत 
करने का है, भ्र्थात्‌ वह स्व को भी जानता है तथा जो राग होता है, उसे 
भी जानता है - ऐसा उसका स्वभाव है। अपने ज्ञान में सबको निगल 
जाय - ऐसी ज्ञानप्रकाश की सामथ्यं है। देखो ! राग को करता तो है ही 
नहीं; किन्तु राग है, इसी लिए उस राग को जानता है - ऐसा भी नहीं है । 
ज्ञान का स्वयं का ऐसा स्वभाव है कि वह अपने में राग श्रादि सबको 
ग्रासीभुत कर लेता है। जिस काल में जिस जाति का राग व जैसी देह की 
स्थिति अपने-अपने कारण से होती है, उस काल में उन सबको छुए बिना 
ही ग्रासीभूत करने का अर्थात्‌ जान लेने का ज्ञान का स्वभाव है। 

व्यवहार के राग को ज्ञान जानता है, वह जानना तो आत्मा का - 
निज का काये है; परन्तु जिसे ज्ञान ने जाना, वह राग आत्मा का कार्य नहीं 
है। 'राग मेरा कार्य व मैं राग का कर्त्ता हूँ" - ऐसा मानना तो अज्ञान है । 
इस अज्ञान को भेदता हुआ तत्स्वरूप से - ज्ञानस्वरूप से स्वयं परिणमन 
करता हुआ ज्ञान, श्रज्ञानर्पी अन्धकार का नाश करता है। भाई ! यह 
व्यवहार-रत्नत्रय का शुभराग मेरा काये तथा मैं उसका कर्ता श्रथवा 
व्यवहार-रत्नत्य का शुभभाव कर्त्ता तथा जो ज्ञान-अवस्था प्रगट हुईं, 
वह इसका कार्य -ऐसा श्रभिप्राय भी अज्ञान है। इस अज्ञान-अन्धकार 
को भेदता हुआ भगवान श्रात्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप होकर उस काल में 
कत्तु त्वरहित होता हुआ सुशोभित होता है । 

कहा भी है कि जिस काल में राग है, उसीसमय राग को जाननेवाला 
ज्ञान कततू त्वरहित होकर शोभायमान होता है अर्थात्‌ 'राग भेरा कार्य व 
मैं उसका कर्त्ता' - ऐसी अज्ञानदशा को भेदता हुआ आत्मा स्वयं कत्तं त्व 
रहित होकर ज्ञाता होकर शोभायमान होता है। देखो ! राग के कत्तृत्व 
से आरात्मा शोभित नहीं होता, पुण्य के परिणाम करने से आत्मा की शोभा 
नहीं है। उनसे अपनी शोभा मानना तो मिथ्यात्व है। भाई ! वस्तु का 
स्वरूप ही ऐसा है। इस शास्त्र में तो जो प्रकरण है, उसका स्पष्टीकरण 
श्राता है; किन्तु मनुष्यों को व्यवहार की - अपनी मानी हुई स्थूल बातों 
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की पकड़ है; इसकारण सुक्ष्म वात को - सत्य बात को ग्रहण करना कठिन 
लगता है । भाई ! इसको समभने से ही दुःख से छुटकारा मिल सकता है. 
अन्य कोई उपाय नहीं है| ' 

प्रहाहा ! श्रात्मा स्वयं शुद्ध चंतन्‍्यस्वरूप ज्ञाता-दृष्टास्वभावी भगवान 
है। वह पहले राग का कर्त्ता होकर 'परिणमन करता था, वह उसकी 
असुन्दरता थी, अज्ञान था, दुःख था। श्रब वह राग के कत्तु त्व से रहित 
होकर ज्ञातास्वभाव से ज्ञान-प्रानन्दरूप परिणशमन करता हुआ, अतीन्द्रिय 
आनन्द की लहर से शोभायमान होता है.। स्वरूप के भान बिना पहले 
व्यवहार के - राग के कर्त्तापने परिशणमन करता था, वह उसकी अज्ञान दशा . 
थी, दुःखरूप दशा थी । अब प्रवल विवेकरूप सम्यरज्ञान का प्रकाश प्रगट. , 
होने पर अज्ञान-अ्रन्धकार को भेदता हुआ, वह राग का श्रकर्त्ता होकर 
तथा ज्ञान व आनन्द की पर्याय का कर्त्ता होकर स्वयं शोभित होता है । 

प्रश्न +- व्यवहार, साधन और निश्चय, साध्य'- ऐसा कथन शास्त्र 
में श्राता है न ? उसका क्या प्भिप्राय है ? 

उत्तर :- भरे भाई ! वहाँ तो झारोप करके साधन काः केथन किया 
है । व्यवहार का राग जो कि अतत्भावरूप है, वह तत्स्वभाव का - निश्चय 
का साधन कंसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता । यहाँ तो यह कहा 
है कि राग से भिन्न होकर ज्ञायकभाव में जो निर्मेल वीतरागी परिणति 
प्रगट हुई, वह साधन है तथा उससमय जो राग्र है,. उसे सहचर व निमित्त 
देखकर, उपचार से आरोप करके साधन कहा है । व्यवहार का सवेत्र यही 
लक्षण है । वह एक द्रव्य को दूसरे द्रव्य में मिलाकर एवं एक द्रंव्य के भाव 
को दूसरे द्रव्य के भाव में मिलाकर कथन करता .है तथा कारण में कार्य - 
को मिलाकर कथन करता है - ऐसा व्यवहार का लक्षण है। मोक्षमार्गे 
प्रकाशक के सातवें श्रधिकार में आ्राचार्यकंल्प पण्डितप्रवर :टोडरमलजी ने 
निश्चय-व्यवहार का वहुत सरस स्पष्टीकरण किया है । 

स्वयं की समभ में नहीं श्राता, इसलिए विरोध करता है; पंरन्तु 
इससे भी क्या ? क्योंकि द्रव्य अशुद्धतारूप परिशमन करने में भी स्वतन्न्र 
है। अनुभवप्रकाश में कहा हूँ कि 'तेरी अशुद्धता भी बड़ी” अर्थात्‌ जिसकी 
मान्यता में विपरीतता 'बैठी है, वह त्रिलोकीनाथ भगवान . सर्वेज़्देव की 
वाणी को सुनकर भी अपनी विपरीत मान्यता नहीं . छोड़ता । इसप्रंकार 
इसकी अशुद्धता भी बंड़ी है । 3 

यहाँ कहते हैं कि “राग मेरा कार्य और मैं राग का कर्त्ता-- यह 
मान्यता श्नज्ञान है । इस विपरीत श्रभिप्राय को तो पहले सुधार ! वस्तुस्थिति , 
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* का पहले अपने ज्ञान में यथार्थ निशॉय लेकर राग का कत्तुंत्व मेरा नहीं; 

परन्तु उसीसमय स्व और पर को जानता हुआ “जो ज्ञान है, वह भेरा 
कार्य व मैं उसका कर्त्ता - ऐसे निर्शंयसहित जो ज्ञान-प्रकाश प्रगट हुआ्ना, 
वह शभ्रज्ञान-अन्धकार को भेदता हुआ स्वयं को अ्रकत्तपने से - ज्ञातापने 
से परिणमन करता हुथा, कत्तुत्वरहित होकर शोभित होता है। अभ्रहो ! 
ऐसी अद्भुत बात है। इसमें विवाद से पार नहीं पड़ सकती। इसे तो 
गम्भीरता से निष्पक्ष होकर शान्तिपुर्वंक जिज्ञासा भाव से समझे, तभी 
समभ में भ्रा सकती है । 


कलश ४९ के भावार्थ पर प्रवचन 

जो सर्वे अवस्थाप्रों में व्याप्त होता है, वह तो व्यापक है और 
कोई एक अ्रवस्था-विशेष उस व्यापक का व्याप्य है। इसप्रकार द्रव्य तो 
व्यापक है और पर्याय व्याप्य है ।' त्रिकाली वस्तु (द्रव्य) व्यापक है; क्योंकि 
वह प्रत्येक भ्रवस्था में रहता है और उस व्यापक द्रव्य की वर्तमान अवस्था, 
व्याप्य है । 

'द्रव्य-पर्याय अभेदरूप हैं' अर्थात्‌ उनका परवस्तु के साथ कोई 
सस्बन्ध नहीं है । भ्रपना द्रव्य व अ्रपनी पर्याय पर से भिन्न है भौर स्वयं से 
अभेदरूप है। पर से भिन्न है - इस भ्रपेक्षा द्रव्य-पर्याय अभिन्न हैं-ऐसा 
कहा है, फिर भी द्रव्य व पर्याय एक नहीं हो गये हैं । द्रव्य-पर्याय अभेद -- 
रूप हैं भ्र्थात्‌ पर के साथ या राग के साथ उनका कोई सम्बन्ध नहीं है। 
निर्मल पर्याय व द्रव्य अभेद है भर्थात्‌ निर्मेल पर्याय व्यापक द्रव्य का व्याप्य- 
कर्म है। इस पर्याय का कर्चा द्रव्य है, यही भ्रभेद का भर्थ है । 

परे भाई ! श्रपना आत्मद्रव्य श्रनन्त काल का है, उसकी दृष्टि करना 


साधारण बात नहीं है। इस जीव को पर्यायबुद्धि या रागबूद्धि अनादिकाल- 


से है। 8 नर घर पल बवससता है सावन पल इक पलटकर द्रव्यबुद्धि होना कोई साधारण थ की बत-नहीं 
है, इसके लिए उम्र पुरुषार्थ को भावश्यकता है। भगवान झ्ाात्मा पूर्णानिन्‍्द 
का नाथ त्रिकाली श्रुव द्रव्य है। जब पर्याय ऐसे द्रव्य के सन्‍्मुख ढ़लकर 


उसका स्वीकार करे, तब द्रव्य-पर्याय अभेदरूप ही हैं । जो पर्याय द्रव्य के 

. सन्मुख होती है, वह द्रव्य का स्वीकार करती है और तब ही उसे शान्ति 
का अनुभव होता है। आत्मा स्वयं व्यापक और उसकी निर्मल पर्याय 
व्याप्य - ऐसा जहाँ भ्रभेदरूप परिणमन है, वहाँ शान्ति है; आत्मा व्यापक व 
पुण्य-पाप के भाव व्याप्य - ऐसा जो मानता है, उसे श्रशान्ति होती है; 
क्योंकि वस्तु का स्वरूप ऐसा नहीं है । 


१५२ ] ' .  [ प्रवचनरत्नाकर भाग ३ 


अब कहते हैं 'जो द्रष्य का आत्मा, स्वरूप श्रथवा सत्त्व है। वही 
पर्याय का आत्मा, स्वरूप अथवा सत्त्व है-ऐसा. होने से द्रव्य, पर्याय 
में व्याप्त: होता है और पर्याय, द्रव्य के द्वारा व्याप्त हो जाती है - 
ऐसी व्याप्य-व्यापकता तत्स्वरूप में ही (अभिन्न सत्तावाले पदार्थ में ही) 
होती है। अतत्स्वरूप में (जिनकी सत्ता भिन्न-भिन्न है - ऐसे पदार्थों में) 
नहीं होती । 


देखो ! क्या कहते हैं ? जो द्रव्य का स्वरूप है, वही पर्याय का 
स्वरूप है। पर्याय इसी की जाति की है न ? इसीलिए ऐसा कथन किया 
है; परन्तु इससे पर्याय व द्रव्य एक नहीं हो गये । पर्याय, पर्याय में रहकर 
द्रव्य को जानती है द्रव्य में मिलकर - एकमेक होकर नहीं जानती, परल्तु 
पर से भिन्नपना है -इस श्रपेक्षा से द्रव्य व पर्याय अभिन्न हैं- ऐसा कहा 
है। भाई ! श्रपेक्षा वराबर समभना चाहिये। इसप्रकार जो द्रव्य का 
सत्त्व या स्वरूप हैं, वही पर्याय का सत्त्व या स्वरूप है-ऐसा होने पर 
भ्र्थात्‌ द्रव्य-पर्याय की अभिन्नता होने पर द्रव्य, पर्याय में व्याप्त होता हें 
तथा पर्याय, द्व्य से व्याप्त हो जाती हैं । 


ऐसा व्याप्य-व्यापकपना तत्स्वरूप में ही होता है श्रर्थात्‌ अभिन्न 
सत्तावाले पदार्थ में ही होता है, अतत्स्वरूप में या. भिन्न-भिन्न सत्तावाले 
पदार्थों में नहीं होता । राग व्‌ भात्मा में. व्याप्य-व्यापकत्ा-नहीं है 
दोनों भिन्न वस्तुएं हैं; परन्तु ज्ञायकस्वभावी श्रात्मा और उसकी निर्मेल 
वीतरागी परिणति में व्याप्य-व्यापकपना है, क्योंकि वे दोनों अभिन्न 
हैं, तत्स्वभावी हैं । द्रव्य व्यापक व राग, इसका. व्याप्य - ऐसा नहीं है, 
बल्कि द्रव्य व्यापक व उसकी निमेल पूर्याय व्याप्य -ऐसा व्याप्य- 
व्यापकपना है। देखो ! पण्डित जयचन्द्रजी ने कितना स्पष्ट किया है। 
पहले के पण्डितों ने कसा सरस काम किया है। कहते हैं कि पर्याय व द्रव्य 
की सत्ता भिन्न-भिन्न नहीं है। जेसी परद्वव्य की सत्ता भिन्न है, ऐसी द्रव्य 
व उसकी निर्मल पर्याय की सत्ता भिन्न-भिन्न नहीं है । 


बसे तो द्रव्य की व पर्याय की दोनों की सत्ता .भिन्न-भिन्न है, किन्तु 
यह भिन्नता द्रव्य के अन्दर की श्रपेक्षा. से है श्रर्थात्‌ एक ही द्रव्य व-पर्याय ' 
के अन्दर परस्पर भिन्नता है - इसी अपेक्षा से भिन्नता समझता । परद्रव्य की | 
अपेक्षा से तो द्रव्य व पर्याय की सत्ता अभिन्न - एक ही:है। वास्तव में तो - 
त्रिकाली ध्रुव द्रव्य की सत्ता व क्षेत्र, ,उसकी .निर्मेल पर्याय की सत्ता व क्षेत्र 
से भिन्न है। यह तो एक द्वव्य के ही श्रन्दर परस्पर द्रव्य व. पर्याय की . 
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भ्रपेक्षा से बात हुई, किन्तु यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि पर्याय व द्रव्य 
का क्षेत्र एक है, क्योंकि अभिन्न सत्तावाले पदार्थे में व्याप्य-व्यापकपना 
होता है। श्रतः पर की सत्ता से अपने द्रव्य-पर्याय की सत्ता भिन्न है तथा 
अपने द्रव्य-पर्याय - दोनों की सत्ता अ्रभिन्न है । 


जिन पदार्थों की सत्ता भिन्न हो, उन पदार्थों में तो व्याप्य-व्यापकता 
होती ही नहीं है भौर रागादि विभाव भिन्न सत्तावाले हैं, श्रतः इनके साथ 
भी आत्मा का व्याप्य-व्यापकपना नहीं है श्रोर इसीकारण पात्मा व 
रागादिभावों में परस्पर कर्त्ा-कर्मपना भी नहीं है । 


जहाँ व्याप्य-व्यापकभाव होता है, वहीं कर्त्ता-कर्मंभाव होता है; 
व्याप्य-ब्यापकभाव के बिना कर्त्ा-कर्मभाव नहीं होता । ऐसा जो जान 
लेता है, वह पुदूगल व आत्मा के बीच कर्त्ता-कर्मभाव के अभाव को भी 
जान लता है। कलशटीका में ऐसा कहा है कि 'जीवद्रव्य के सत्त्वसे 
पुदूगलद्रव्य का सत्त्व भिन्न है, निश्चय से व्याप्य-व्यापकता नहीं है ।' 
पुद्गल द्वव्य व पुदूगल के निमित्त से हुई रागादि पर्यायें सब पुद्गल हैं - 
ऐसा जो जानता है, वह 'विकार व भात्मा के परस्पर कर्त्ता-कर्म भाव नहीं 
है! - ऐसा भी जानता है। जहाँ ऐसा जानता है कि मैं कर्म परिणाम का 
कर्ता नहीं हूँ, वहीं यह भी जानता है कि मैं रागादि विकार का भी कर्ता 
नहीं हूँ । ऐसा जानने पर वहाँ से लक्ष्य छूटकर झआ्रात्मा पर लक्ष्य जाता है । 
जहाँ पर का कर्त्तापना छूटा, वहीं राग का कर्त्तपना भी छूट जाता है| 


प्रहो ! भरतक्षेत्र में केवलज्ञानी का विरह तो हुआ, परन्तु भाग्यवश 
इसका (समयसार का) विरह नहीं हुआ । इतने पर भी कोई कहते हैं कि 
आप तो सिर्फ समयसार ही बाँचते हो, भन्‍्य शास्त्र क्यों नहीं पढ़ते ! परन्तु 
भाई ! यह समयसार भरतक्षेत्र का भगवान है। भरे ! तत्त्वज्ञान के 
विषय की सुख्यता द्रव्यानुयोग के शास्त्रों में है । सम्यग्दश्शन के विषय का 
निरूपरा द्रव्यानुयोग के शास्त्रों में ही मुख्यतया है; इसलिये इसको विशेष 
बाँचते हैं। भ्रन्य शास्त्र भी बाँचते हैं। कौन कहता है कि श्रन्य शास्त्र नहीं 
बाँचते ? भरे, हमने तो घवल भी बाँचा है। भक्तामर पर भी प्रवचन 
किए हैं। चारों श्नुयोग पढ़े हैं, व्यक्तिगत तो भ्रनेकों शास्त्र पढ़े हैं, 
शास्त्रसभा में भी ये सब पढ़ें हैं । त 


* यहाँ तो यह कहते हैं कि 'पुदूगल व झआ्रात्मा में कर्त्ता-कर्मेभाव नहीं 


” - ऐसा जानने पर ही जीव ज्ञानी होता है अर्थात्‌ झात्मा राग का 
ज्ञाता है, कर्ता नहीं । इसप्रकार भात्मा कर्त्ता-कर्मभाव से रहित होकर, 
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ज्ञाता-दृष्ठा बनकर जगते का साक्षीभूतं हो जाता है, सबको जाननेदांला 
साक्षी हो जाता है। स्वयं में रहकर सबको जानता है, बस !.पर में जाकर - 


पर को नहीं जानता ।' ऐसा बीतराग का कहा हुआ यह वीतराग भाग . 


वीतरागस्वरूप ही है। 


४/ाई ! जब यह देह छूट जायेगी, तब कोई सगे-सम्बन्धी काम , 
नहीं श्रायेंगे । भाई ! तेरा कोई नहीं है। एक चैतन्यस्वभावमंय ज्ञानानन्द- ' 
स्वभावी आत्मा ही तू है और वही तेरा है। ग्राम, मकांन, देह, रागादि 
विकल्प हमारे हैं - ऐसा कहा जाता है; परन्तु इससे क्या ? क्या कहने मात्र 
से वे तेरे हो गये ? व्यवहार से कह जाते हैं, इससे अपने होने का भ्रम नहीं' 
पालना । ये तेरे नहीं है, तेरे कार्य भी नहीं हैं तथा तू इनको. कर्ता भी 
नहीं है । तू तो नित्यानन्दस्वरूप ज्ञाता-दुष्टास्वभावी शआ्लात्मा है व ज्ञाता- 
दृष्टा का निर्मेल परिणमन ही तेरा कर्म या कार्य है । ऐसा ही वस्तुस्वरूप है 
अतः यथाथ जानना ही ज्ञानी का कर्म है । / 


ऐसो सुविवेकजाके हिरदे प्रगंठ भयौ 


जसो जो .दरब ताको तैसो ग्रुत-परजाय । ३ 
; ताही सौं मिलत पै मिले न काहु आन सौं । 
जीव वस्तु चेतन करम जड़ जातिभेद्, ; 
;क्‍ अमिल मिलाप ज्यों नितम्व जुरे काज सौं ॥। ( 
; ऐसी सुविवेक जाके हिरदे. प्रगट भयौ * । 
; ताकौ भ्रम गयो ज्यों तिमिर भागे भांनु सौं । ; 
सोई जीव करम कौ करता सौ दीसे पै,. 
$ भ्रकरता कह्मौ है. सुद्रता के परमान सौं ॥ ; 
; - पण्डित बनारसीदास; नाटक, समयसार ; 
;॒ | ६ (कर्ता-कर्मे क्रियाद्वार, छन्द ५) 


ससयक्षार गाथा ७६९ 


पुदूगलकर्म जानतो जीवस्य सह पुद्गलेन कत्‌ कर्मभावः कि भवति 
कि न भवताति चेतु -- 


रा वि परिणमदि रण गिण्हदि उप्पज्जदि रा परवव्वपज्जाए। 
णाणी जाखंतो वि हु पोग्गलकस्स॑ अ्रणेयविहं ।॥७६।॥। 

नापि परिणमति न गह्लात्युत्पच्यते न परद्रव्यपर्याये । 

ज्ञानी जानलसपि खलु पुद्गलकमनिकविधम्‌ ॥७६॥। 

यतो य॑ प्राप्यं विकाय॑ निर्वृत्य च व्याप्यलक्षण्ं प्दूगलपरिणामं कर्म 
पुद्गलद्रव्येरण स्वयमंतर्व्यापकेन भृत्वादिभष्यांतेषु व्याप्य त॑ गृह्ुता तथा 
परिणमता तथोत्पद्यमानेन च क्वियमाणं जानज्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापको 
भूत्वा बहि:स्थस्य परव्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिकाकलशमिषादिसध्यांतेषु 
व्याप्य न ते गह्लहाति न तथा परिरमति न तथोत्पद्यते च, ततः प्राप्यं बिकायें 


झ्ब यह प्रश्व करता है कि पुद्गलकर्म को जाननेवाले जीव का पुदूगल 
के साथ कर्ता-कर्मेभाव है या नहीं ” उसका उत्तर कहते हैं :- 

बहुभाँति पुदूगलकर्म सब, ज्ञानी पुरुष जाना करे । 

परद्रव्य-पर्यायों न प्रणसे, नें प्रहे, नह ऊपजे ॥७९६॥ 

गाथा :- [ ज्ञानी] ज्ञानी [अ्रनेकविधम्‌] अनेक प्रकार के 
[पुद्गलकर्म ] पुद्गलकर्म को [जाननू भ्रषि] जानता हुआ भी |खलु] 
निए्चय से [परद्रव्यपर्याये] परद्वव्य की पर्याय में [न श्रपि परिणमति | 
परिणमित नहीं होता, [न गृह्हाति] उसे ग्रहण नहीं करता [न उत्पद्यते ] 
और उसरूप उत्पन्न नहीं होता । 

ठीका :- प्राप्य, विकायें भौर निवंत्यें-ऐसा व्याप्य लक्षणवाला 
पुदूगल का परिणामस्वरूप कर्म (कर्त्ता का कार्ये), उसमें पुद्गलद्रव्य स्वयं 
झन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य भर प्नन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण 
करता हुआ, उसरूप परिणमन करता हुआ, भौर उसरूप उत्पन्न होता 
हुआ, उस पुद्गलपरिणाम को करता है। इसप्रकार पुदुगलक्भव्य से किये 
जानेवाले पुद्गलपरिणाम को ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़े में 
भ्न्तर्व्यापक होकर, भादि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर, घड़े को ग्रहएा करती 


१५६ ] है प्रवचनरत्नाकर भाग हे 


निवत्य थे व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिशा्ं कर्माकर्वाणस्यथ पुदुगलकर्े 
जानतोडपि ज्ञानिनः पुदूगलिन सह न कतु कस भाव: । । 


है, घड़े के रूप में परिणमित होती है भौर घड़े के रूप में उत्पन्न होती है; 
उसीप्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित (बाहर रहनेवाले) परद्वव्य के. परिणाम 
में अ्न्तर्व्यापक होकर, श्रादि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं 
करता, उसरूप परिणमित नहीं होता और उसरूप उत्पन्न' नंहीं होता | 
इसलिये यद्यपि ज्ञानी पुद्गलकर्म को जानता है, तथापि प्राप्य, विकाये 
झौर निवंत्य - ऐसा जो व्याप्य लक्षणवाला परद्रव्य परिणामस्वरूप कर्म है, 
उसे न करनेवाले ज्ञानी का पुदूगल के साथ कर्त्ताकर्मभाव नहीं है । ' ् 

भावार्थ :- जीव पुद्गलकर्म को जानता है, तथापि उसे पुद्गल के 
साथ कर्त्ताकर्मपना नहीं है । 

सामान्यतया कर्त्ता का कर्म तीन प्रकार का कहा जाता है - निवंत्ये, 
विकायें और प्राप्य । कर्ता के द्वारा जो पहले न हो-ऐसा नवीन कुछ 
उत्पन्न किया जाये, वह कर्ता का निव॑त्य कर्म है। कर्ता के द्वारा.पदार्थ में 
विकार - परिवतेन करके जो कुछ किया जाये, वह कर्त्ता का विकार्य कर्म 
है । कर्ता, जो नया उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके भी नहीं करता, 
मात्र जिसे प्राप्त करता है, वह कर्ता का प्राप्य कर्म है । 


जीव पुद्गलकर्म को नवीन उत्पन्न नहीं कर सकता; क्योंकि चेतन, 
जड़ को केसे उत्पन्न कर सकता है ? इसलिये पुद्गलकमम जीव का निवेत्ये 
कर्म नहीं है । जीव, पुद्गल में विकार करके उसे पुद्ूगलक्मेरूप परिणमन 
नहीं करा सकता; क्योंकि चेतन, जड़ को कैसे परिणमित कर सकता है ? 
इसलिये पुद्गलकर्म जीव का विकाये कर्म भी नहीं है। परमार्थ से जीव, 
पुदगल को ग्रहरा नहीं कर सकता; क्योंकि अमूर्तिक-पदार्थ मृत्तिक को कैसे 
ग्रहण कर सकता है ? इसलिये पुद्गलकर्म जीव का प्रांप्य कर्म भी नहीं है। 
इसप्रकार पद्ूगलकर्म जीव का कर्म नहीं है और . जीवे उसका कर्त्ता नहीं 
है। जीव का स्वभाव ज्ञाता है; इसलिये ज्ञानरूप परिणमन: करता हुआ, स्वयं 
पुद्गल कर्म को 'जानता है; इसलिये पुद्गंलकर्म को जाननेवाले- ऐसे जीव 
का पर के साथ कर्त्ताकर्मभाव कंसे हो सकता है ? नहीं ही हो-सकता । 





गाथा ७६ एवं उसकी टीका पर प्रवचन 


अब पूछते हैं कि पुद्गलकर्म को जाननेवाले जीव का पुदूगल के साथ 
कर्ता-कर्मंाव है या नहीं ? इसका उत्तर कहते हैं :--.. . ' 


समयसार ग्राथा ७६ ] [ १४५७ 


“प्राष्य, विकायें और नित्य - ऐसा व्याप्यलक्षणवाला पुद्गल का 
परिणामस्वरूप जो कर्म (कर्त्ता का का) है, उसमें पुद्गलद्रव्य स्वयं अन्त- 
व्यापक होकर, आदि-मध्य और श्रन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण करता 
हुआ, उसरूप परिणमन करता हुआ भर उससे ही उपजता हुआ, उस 
पुद्गल-परिणाम को करता है ।” 

देखो | शिष्य का ऐसा प्रश्न है कि पुदूगल-परिणामरूप कर्म को 
श्रथवा रागादि कर्म को जाननेवाले ज्ञानी का रागादि के साथ कर्ता-कर्म 
भाव है या नहीं ? जैसा राग होता है, जेसी देह की स्थिति होती है, ज्ञानी 
उसको उसीरूप से जानता है, मात्र इतना सम्बन्ध है; परन्तु भ्ात्मा का 
उनके साथ कर्त्ता-कर्मपना नहीं है । पुदूगल व रागादिक का कर्त्ता-कमेंपना 
पुद्गल में है । जो रागादि-अवस्था होती है, उसे ज्ञानी जानता है; परन्तु 
उसके साथ ज्ञानी को कर्ता-करमेंभाव नहीं है । पुदुगल-परिणामरूप कर्म के 
साथ पुद्गल का कर्त्ता-कमेपना है । 

एक समय की श्रवस्था के तीन प्रकार हैं- (१) प्राप्य (२) 
विकायें (३) निवेत्यं। व्याप्य लक्षणवाले रागस्वरूप कर्म में पुद्गल अन्त- 
ग्यापक होकर, भ्रादि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण करता हुआ, 
रागरूप परिणमन करता हुआ, और उसीरूप उत्पन्न होता हुआ पुदुगल- 
परिणाम को करता है। दया, दान, ब्रत आ्रादि के शुभभाव में पुद्गल व्याप्त 
होकर उस परिणाम को करता है। व्यवहार-रत्लत्रय के या राग के आदि 
में पुदूगल, मध्य में पुदूगल व श्रन्त में पुदगल है। राग के भादि-मध्य-अ्रन्त 
में जीव नहीं है । 

प्रश्न :- एक ओर तो यह कहा है कि राग के - मिथ्यात्व के परिणाम 
जीव के हैं तथा यहाँ यह कहते हैं कि ये रागादि-परिणाम पुद्गल के हैं, 
इसका क्‍या तात्पय है ? 

उत्तर :- भाई ! यहाँ तो जिसको ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि हुई है, 
उस ज्ञानी की बात है । जिस काल में राग की, शरीर की, भाषा की या 
संयोग की जिसप्रकार अ्रवस्था होती है, ज्ञानी उसे उसी रीति से जानता है । 
उन्हें जानता हुआ ज्ञानी उन रागादि का कर्ता नहीं होता, तथा वे परिणाम 
ज्ञानी के कर्म नहीं होते । राग में पुद्गल श्रन्तर्व्यापक रहता है। यद्यपि 
राग जीव की ही पर्याय है, तथापि यहाँ तो जिसे द्रव्यबुद्धि हुई है श्रथवा 
जो शाताभाव से परिणमा है, उस ज्ञानी की श्रपेक्षा यह कथन है। पर्याय 
में जो राग है, उसके आदि-मंध्य-अन्त में पुदूगल है, भात्मा नहीं है। 
ज्ञानी को जो स्वभावदृष्टि हुई है, उसके आदि-मध्य-अन्त में भात्मा है। 


१्श्८ ] मन ._' [ प्रवचनरत्नाकर भाग ३, 


सम्यग्दशन पर्याय के आदि-मध्य-अ्रन्त में: ज्ञायकस्वभावी भगवान भात्मा 
है, तथा राग के आदि-मध्य-अन्त में पुदूगल है. दोनों वस्तुओं को श्रर्थात्‌ 
ज्ञान व राग को भिन्न किया है। कहते हैं कि 'रागरूप. जो पुदूगल-परिणाम 
है, उसके आदि-मध्य-शअ्रन्त में पुदगल है-तथा उसका केर्त्ता पुद्गल है । 

ज्ञानी की कर्त्ा-कर्में की स्थिति क्या है ? तथा जड़-पुदूगल की दशा 
क्या है ? इस सम्बन्ध में बात चल रही है । व्यवहार-रत्नत्रय का जो शुभ- 
राग है, उसमें पुद्गलक्नव्य अन्तर्व्यापक होकर उसको करता है, वह जीव: का 
व्याप्य-कर्म नहीं है । प्राप्य श्रर्थात्‌ जिसे कर्ता प्राप्त करता है, ग्रहएं.करता 
है । विकाये श्र्थात्‌ बदलना, परिवतेन करना । निव॑त्य अर्थात्‌ उपजना - 
इसप्रकार तीनों एक ही: कायें हैं। शुभराग पुदूगल का प्राप्य-कर्म है 
क्योंकि उसे पुद्गल ने ही प्राप्त किया है तथा पुद्गल का विकाये-कर्म है, 
क्योंकि पूर्व का राग ही बदलकर शुभरागरूप हुआ है। इसीप्रकार यह 
शुभराग पुद्गल का ही निवेत्य-कर्म है, क्योंकि शुभराग जो नया उपजता 
है, उसरूप में पुदगल ही उत्पन्न हुआ है। विकार के परिणाम या शुभरागादि 
के परिणाम के श्रादि-मध्य-अन्त में पुदूगल ही व्याप्त है। आदि में आत्मा 
हो और मध्य या अन्त में राग होता हो - ऐसा नहीं है । श्रादि-मध्य-श्रन्त 
में पुदूगल ही व्याप्त होकर राग को अ्रहणा करता है, भगवान श्रात्मा उसे 
ग्रहण नहीं करता । वही विकार्य के रूप में ' बदलता है। वही रागपने 
उत्पन्न होता है - इसकारण वह राग ही पुद्गल का निवेत्य-कर्म है। 
स्वभाव पर जिसकी दृष्टि पडी है, उसके प्राप्य, विकायें व निवेत्यें-तीनों कम 
रागरूप नहीं हैं। __ । 

प्रश्न :- यदि राग का कर्ता पुदूगल है तो जीव उसे उत्पन्न होने से 
किसप्रकार रोक सकता है ? 

उत्तर :- भाई ! राग्र को रोकने का सवाल ही कहाँ है ? ज्ञानी को 
तो जो राग होता है, वह उसे मात्र जानता है - ऐसा कहा है। जो राग 
होता है, वह पुदुगल का प्राप्य, विकाये व निव्रेत्य कर्म है तथा ज्ञानी उसे 
ज्ञान में जानता है, बस इतनी-सी वात है। शुभराग मेरा कार्य नहीं है, किन्तु 
इसको जाननेवाली ज्ञान की पर्याय मेरा कार्य है - ऐसा .मानता हुआ ज्ञानी 
साक्षीभाव से परिणमन करता है। ज्ञानी को अपने त्रिकाली शुद्ध ज्ञाता- 
दृष्टा स्वभाव का अनुभव हुआ है, इसकारण उस ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव से 
राग को जानता है। बस ! वही जानने का परिणाम ज्ञानी का कार्य है 
किन्तु राग उसका कायें नहीं है। भाई ! बात थोड़ी सूक्ष्म है। 'जैसे मिट्टी 
स्वयं घड़े में अ्रन्तव्यापक होकेर। आदि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर; घड़े को . 


समयसार गाथा ७६ ] [ १५६ 


ग्रहण करती है, घड़े के रूप में परिणमित होती है भौर घड़े के रूप में 
उत्पन्न होती है। पुद्गलद्गव्य से किये जानेवाले पुद्गल-परिशाम को जानता 
हुमा, उसभ्रकार ज्ञानी स्वयं वाह्मस्थित (बाहर में रहनेवाले) परद्रव्य के 
परिणाम में अ्रन्तरव्यापक होकर, आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर, उसे 
ग्रहण नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता और उसरूप उत्पन्न 
नहीं होता ।* 

पुदूगल का परिणाम रूप कर्म राग है, उसके आादि-मध्य-अन्त में 
पुद्गल व्याप्त है। वह पुद्गल से उत्पन्न हुआ, पृद्गल ही से परिशमित 
हुआ है तथा पुद्गल को ही प्राप्त हुआ - ऐसे पुदूगल-परिणामस्वरूप कर्म को 
ज्ञानी जानता हुआ - उसे स्वयं ग्रहण नहीं करता, स्वयं उसरूप परिणमित 
भी नहीं होता तथा स्वयं उसरूप उत्पन्न भी नहीं होता । स्व-स्वरूप को 
जानने पर भी जिसप्रकार का राग विद्यमान रहता है, उसको जाननेरूप 
परिणाम ही ज्ञानी को होता है। 

जैसे मिट्टी स्वयं घड़े में श्रन्तरव्यापक होकर, भ्रादि-मध्य-भ्रन्त में 
व्याप्त होकर घड़ेरूप होती है भ्रर्थात्‌ घड़े रूप प्राप्य को मिट्टी ग्रहण 
करती है, घड़े रूप परिणामित होती है, तथा घड़े रूप से उत्पन्न होती है; 
उसीप्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित पुण्य के भावरूप परद्रव्य के परिणामों 
को मात्र जानता है; उन्हें ग्रहरा नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता, 
उसरूप से उत्पन्न नहीं होता । आ्रात्मा ज्ञानस्वभावी वस्तु है, वह रागादि 
परद्रग्य को जानने का काम तो करता है, किन्तु उसे ग्रहण नहीं करता। 
देखो ! व्यवहार-रत्नन्नय के शुभभाव को यहाँ बाह्यस्थित परिणाम 
कहा है। उसे जो अपना मानता है, वह बहिरात्मा है। यहाँ कहते हैं 
कि जैसे मिट्टी घड़े में व्याप्त होकर उत्पन्न होती है, उसप्रकार धर्मी राग 
में व्याप्त होकर रागरूप नहीं होता, राग को ग्रहण नहीं करता तथा राग 
को उत्पन्न नहीं करता । 

राग पुद्गल का परिणाम है। देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा के विकल्प, 
शास्त्र पढ़ने के विकल्प, पंचमहान्रत पालन करने के विकल्प शुभराग हैं। 
इन विकल्पों को पुदूगल ग्रहण करता है, पुदूगल ही तद्रूप परिणमित 
होता है। चेतन्यस्वरूपी भगवान आत्मा राग को जानता है, परन्तु उसे 
ग्रहण नहीं करता, उसरूप उत्पन्न नहीं होता । श्रतः श्रात्मा उनका कर्त्ता 
नहीं है। देखो, धर्मी जीवों को धर्म कैसे होता है ? इसकी यह चर्चा है। 
भगवान आत्मा पूर्णानन्‍्दस्वरूप है -ऐसी दृष्टिसहित जहाँ श्रात्मा का 
प्रत्यक्ष अनुभव हुआ, पश्चात्‌ घर्मी जीव पुद्गल-परिणामस्वरूप राग में 
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व्याप्त नहीं होता, उसे ग्रहण नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता, 
उसरूप से उत्पन्न नहीं होता । 


देखो, जिससमय जो राग होना होता है, वही होता है । राग अ्रहरा - 
करने की अपेक्षा पुदूगल का प्राप्य-कर्म है, वह पलटकर हुश्ना है, इसलिए 
विकारये-कर्म है और वही राग नया उत्पन्त होने से निवेत्यें-कर्म कहा जाता :, 
है। पर्याय तो एक ही है, उसका कथन तीन प्रकार से किया है |. उस राग 
के आदि-मध्य-भअ्रन्त में पुदूगल व्याप्त होकर उस राग को करता है और 
धर्मी स्वयं में रहकर उस राग को जानता है, किन्तु उसमें (राग में) व्याप्त 
होकर, उसे करता नहीं है । 


लोग निश्चय-व्यवहार के नाम पर भ्रश्न खड़ा करते हैं कि श्रकेले 
उपादान से काम कैसे हो सकता है अच्यन्तर और चाह्न - दोनों कारण्णों 
के होने पर ही काय्ये होता है, जबकि ऐसा बिलकुल नहीं है। क्या राग वे. 
ज्ञान मिलकर शआत्मा का धर्मरूप कार्य हो सकता है ? नहीं हो सकता । 
आत्मा का कार्य या घर्म का कायं जो कि सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप या 
शुद्ध रत्नत्रयस्वरूप है, उस काये को आत्मा श्रकेला स्वयं उसमें भ्रन्तर्व्यापक 
होकर, उसके आदि-मध्य-प्रन्त में स्वयं व्याप्त होकर करता है । 


जैसे मिट्टी घड़े को ग्रहरा करती है, वसे धर्मी राग को ग्रहण नहीं 
करता, रागरूप परिणमन नहीं करता, रागरूप स्वयं उत्पंन्त भी नहीं 
होता । धर्मी उस राग को उससमय स्वयं में रहकर मात्र. जानता है। 
वीतराग का मार्ग तो ऐसा ही है। भझ्रात्मा स्वयं वीतरागस्वरूप है, पभ्रत 
झात्मा का मार्ग भी यही है। वीतरागी परिणाम के आदि-मध्य-अ्रन्त में 
आत्मा स्वयं व्याप्त होकर, टस वीतरागी दशा को ग्रहण करता है, स्वयं 
वीतरागी दशारूप परिणमित होता है, भौर स्वयं उसरूप में उत्पन्न होता 
है | वीतरागी दशा से भिन्‍न राग को आत्मा न तो ग्रहरा करता है, न उसरूप 
परिणमित होता है और न उसरूप उत्पन्न ही होता है। आ्रात्मा व्यवहार- 
रत्तत्रय के परिणाम को नहीं करता, बल्कि व्यवहार-रत्नत्रय का जो ज्ञान 
होता है; उस ज्ञान में ज्ञानी व्याप्त होता है। ज्ञानी का प्राप्य, विकाये व 
निवेत्य कम ज्ञान है, राग नहीं । 


- यह वात तो आपने निश्चय से कही, किन्तु व्यवहार से | 
क्या हैं ? यह भी बताझो न ? 


उत्तर :- भाई ! व्यवहार, निश्चय का विरोधी नहीं हे। 
निश्चय के साथ जो रागरूप व्यवहार होता है, उसका ज्ञान कराया है । 
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प्रमाण के विषय में जहाँ व्यवहार का ज्ञान फराया है, घहाँ निश्चय की 
बात फो दृष्टि सें रखकर व्यवहार का ज्ञान फराया है। आत्मा-राग के 
परिणाम को न तो करता है, न उसमें व्याप्त होता है तथा न उसे उत्पन्न 
करता है; किन्तु उस राग-परिणाम को जाननेरूप अपने ज्ञान-परिणाम को 
करता हुआ, उसी को ग्रहण करता है एवं उसमें ही व्याप्त होता है।, 


यह तो सर्वज्ञ परमात्मा द्वारा प्रसिद्ध मार्ग है। भगवान आत्मा स्वयं 
ही सर्वेश्स्वरूप है। भ्रह्महा ! सर्वज्ञ भर्थात्‌ 'ज्ञ! स्वभाव, ज्ञ्शक्ति। कज्ञा 
जिसका स्वरूप है - ऐसा भगवान श्रात्मा जिसकी दृष्टि में श्राया, वह धर्मी 
ज्ञ स्वभाव में से उत्पन्न हुए स्व-परप्रकाशक ज्ञान-परिणाम के श्रादि-मध्य- 
अन्त में स्वयं व्याप्त होता है। राग को जाननेवाला आत्मा का शान- 
परिणाम राग के काररा नहीं होता, राग को जाननेवाले ज्ञान-परिणाम 
के आदि-मध्य-अन्त में आत्मा स्वयं व्याप्त होता है । 


“इसलिये यद्यपि ज्ञानी पुद्गल कर्म को जानता है, तथापि प्राप्य, 
विकार्य झौर निव॑त्य -ऐसा जो व्याप्य लक्षणवाला परद्रव्य परिणाम- 
स्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले ज्ञानी का पुदूगल के साथ कर्त्ता-कर्म भाव 
नहीं है ! 

ज्ञान राग को जानता है, इसलिए ज्ञान कर्त्ता व राग कर्म -ऐसा 
नहीं है; तथा राग कर्त्ता व जाननेवाला ज्ञान-परिशाम इसका कर्म - ऐसा 
भी नहीं है। भाई ! वस्तुस्थिति को प्रसिद्ध करनेवाली ये ७५ से ७६ तक की _ 
पाँच गाथायें भ्रतौकिक हैं। भ्रह्माहा ! त्रिकाली श्रुव द्रव्य पर दृष्टि पड़ने 
पर, एवं राग्र व पर्याय की दृष्टि छूटने पर, भगवान आत्मा स्वयं प्रसिद्ध 
हो जाता है। अहाहा ! मैं तो जानने-देखनेवाला ज्ञायक आत्मा हूँ। मैं 
राग का कर्त्ता व राग मेरा कर्म - ऐसे कर्त्ता-कर्म भावस्वरूप मैं नहीं हूँ । 


ऐसी तत्त्व की बातें - वस्तुस्वरूप के रहस्यों का उद्घाटन करनेवाली 
बातें, बड़े भाग्य से ही सुनने को मिलती हैं। सुन भी ले तो समझना कठिन 
पड़ता है, व्यवहार के रसिकजनों को तो यह वीतरागी तत्त्व की सूक्ष्म बात 
पल्‍ले ही नहीं पड़ती; परन्तु भाई ! व्यवहार श्रर्थात्‌ निमित्त, राग, दुःख, 
भाकुलता और अस्थिरता - ये सब व्यवहार के पर्यायवाची ताम हैं । शाश्वत 
स्थिर, सुखस्वरूप, निराकुल श्रात्मा; अ्रस्थिरता एवं श्राकुलतामयी राग के 
परिणाम को जानते का काम करता है । उसे जाननेवाले ज्ञान के परिणाम 
के आदि-मध्य-अन्त में झ्रात्मा स्वयं व्याप्त रहता है भ्र्थात्‌ राग के कारण 
राग का ज्ञान नहीं होता; तथा ज्ञान राग में पसरकर राग को जाने - ऐसा 
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भी नहीं है | व्यवहार या शुभराग का परिणाम भ्राकुलतामय है, दुःखरूप है, 
व्यवहार-रत्नत्रय का राग भी दुःखरूप है 


छहढाला में कंहा है :- 
हि “यह राग श्राग वहे सदा, तातें समामृत सेइये॥ . 
राग दुःखस्वरूप है, उसे निश्चय का साधन कहना उपचार है, कथन- 
मात्र है, वस्तुस्वरूप नहीं है - ऐसा सुनकर कितने ही कहने लगते हैं कि यह 
तो एकान्त हो गया । भाई ! जब भगवान भ्ात्मा अ्रपने स्वभाव में जाता 
है, तब सम्यक्‌-एकान्त होता है और उसी समय जंब 'राग का परज्ञेयरूप से 
ज्ञात होता है, तब सम्यक्‌-अनेकान्त कहा जाता है । 


राग व चैतन्यस्वभाव - दोनों भिन्न-भिन्न वस्तुएं हैं; ऐंसे भेदज्ञान के 

अभाव में, हे भाई ! तू अनादिकाल से चौरांसी लाख योनियों में भटका है, ' 
भ्रब तो भेदज्ञान कर ! यहाँ कहते हैं कि व्यवहार-रत्नत्रय का राग क्षरिक 
है, चेतन्‍्यस्वभाव से विरुद्ध है, विभाव है.। इस विभाव के आदि-मध्य-अ्रन्त 
में पुद्गलं व्यापता है, श्रात्मा नहीं । देखो ! यद्यपि शुभराग चंत॒न्य की - 
जीव की ही विभाव पर्याय है, पर की नहीं है; परन्तु यह 'राग-पर्याय 
त्रिकाली चेतन्यस्वभाव की जाति की नहीं है, इसलिए स्वभाव की दृष्टि से 
इसे अ्रवेतत मानकर पुद्गल-परिणाम कहा है । ' 


प्रश्न :- शास्त्र में यह भी तो झ्ाता है कि आत्मा निश्चय-ष्यवहार 
दोनों मोक्षमार्ग साधता है, इसका क्‍या अभिप्राय है ? 


उत्तर :- हाँ, जिनवाणी में तो अनेक श्रपेक्षाओं से अ्रनेक प्रकार के' 

कथन श्राते हैं। जहाँ जो अपेक्षा हो, उसका उसी श्रपेक्षा से अर्थ करना , 
चाहिये। यहाँ वस्तुस्वरूप का निश्चयदृष्टि से यथार्थे ज्ञान कराने का 
प्रयोजन है। निश्चय-मोक्षमार्ग ही आत्मा का काये है, उसी में आत्मा व्याप्त 
होता है। राग में भ्रात्मा व्याप्त नहीं होता,, परन्तु उस निश्चय-मोक्षमाग्गे 
की भ्रवस्था में जिस जाति का शुभराग या व्यवहार सहचर होता है, उसे 
व्यवहार-मोक्षमार्ग कहा जाता है; तथा निश्चय का आरोप व्यवहार पर 
करके व्यवहार को साधक कहा जाता है। वास्तव में तो राग से. भिन्न. होने 
पर प्रज्ञा का अनुभव हीं साधक है। स्वरूप का साधक तो अनुभव ही है । 
मोक्ष श्रधिकार में प्रज्ञा-छेती को साधक कहा है। .त्रिकाली शुद्धद्रव्य अनुभव 
का विषय है और . उसका अनुभव (प्रज्ञा-छेती) ही निश्चय से स्वरूप ' 
का साधक है। उसी के साथ वतेते हुए- शुभराग को सहचर देखकर,,' 

उस पर .निश्चय-का आरोप करके उपचार से शुभरागरूप व्यवहार को 
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साघक कह दिया जाता है । जो इसी को यथार्थ मान ले तो उसकी दृष्टि 
विपरीत है। 

कितने ही जीव पाँच महात्नत को मोक्षमार्ग का साधन मानते हैं, इनसे 
निश्चय प्रगट होता है - ऐसा मानते हैं; परन्तु किसे श्रौर किस भूमिका में 


कमर इन को विकाना ही बह है जाओ मे शिलयाल कह पास है ? इसका कुछ विचार नहीं है। जिसको भ्रकेले व्यवहार की 
है भौर भनुभव का ठिकाना ही नहीं 
का भाव-है.। 


-। जो मिथ्यात्व में पड़ा है, उसे व्यवहार कैसा-? भाई ! राग से 
भिन्न होकर, भेवज्ञान करके, श्रात्मा निर्मेलानन्दस्वरूप प्रभु है! - ऐसा जिसने 
अनुभव किया है - उसे निश्चय हुआ है तथा उसके सहचारी राग पर 
निश्चय का आरोप करके उसे उपचार से परम्परा साधन कहा है । जो 
वास्तव में तो साधन नहीं है; किन्तु निश्चय का निमित्त व सहकारी देखकर 
जिसे साधन कहा जाय, उसका नाम व्यवहार है। भाई ! प्रज्ञा छेनी कहो या 
स्वानुभव कहो, यह एक ही निश्चय-साधन है । ये तो श्रन्तरज्भ अनुभव की 
बातें हैं। यदि कोई पण्डिताई के भ्रभिमात्र-से-दरध-होकर सत्य का अपलाप 
क्रे तो करे, तथापि सत्य तो सत्य ही रहेगा। 

वास्तविक निश्चय साधन प्रगट हुए बिना व्यवहार पर साधनपने 
का आरोप भी नहीं झ्राता । व्यवहार साधन तो है ही नहीं, निश्चय के 
बिना उस पर साधन का झारोप भी नहीं किया जा सकता । 

श्रे | वर्तमान में सर्वज्ञ भगवान का विरह है, इसलिए लोगों ने 
सत्य मार्ग को श्रस्त-व्यस्त-ध्वस्त कर दिया है; परन्तु भाई ! ऐसा मत 
करो ! ऐसा करने से दुःखी होना पड़ेगा। सम्यग्दशन बिना, स्वानुभव 
बिना राग को साधन मानने से तुझे दुःख होगा, तेरा अहित होगा । झाचायें 
अमृतचन्द्रदेव ने श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दाचाय की गाथाझ्रों का दोहन किया है, मूल 
गाथा में जो गम्भीर भाव भरा था, उसे टीका द्वारा दोहन करके बाहर 
निकाला है। उसी भाव को यहाँ कहते हैं कि है भाई ! जूब शुभभाव ही 

साधन नहीं है तो शरीर तो पृथक्‌ परव्रव्य है-वह धर्म का साधत-कंसे-- 
हो सकता है /-- 
प्रश्न :- 'शुरीरमा्ं खलु धर्मसाधनम' अर्थात्‌ शरीर ही धर्म का 
प्रथम साधन है - ऐसा जो कथन आता है, उसका क्या अ्रभिप्राय है ? 
९..-उत्तर :- यह तो व्यवहार का कथन है। जो उसे ही यथार्थे मान 

लेते हैं, वे तो उपदेश सुनने के भी पात्र नहीं हैं ।- 

व्यवहार से निश्चय होता है - इसका श्रर्थ यह है कि व्यवहार से 
निश्चय का ज्ञान होता है। (जैसे धूम से भ्रग्ति का ज्ञान होता है, घूम 
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भ्रग्नि को उत्पन्न नहीं करता; तथापि घूम को साधन कहा जाता है।) 
जिस तरह घम अग्नि को जानने का साधन है। उसीप्रकार व्यवहार, 
निश्चय के अस्तित्व का ज्ञायक साधन है, किन्तु व्यवहार से निश्चय प्राप्त . 
नहीं होता, उत्पन्न नहीं होता । व्यवहार के लक्ष्य से निश्चय में पहुँचा नहीं 
जा सकता | व्यवहार, निश्चय को बताता है - ऐसा आठवीं ग्राथा में भी 
आया है । भेद, अमेद का ज्ञान कराता है; किन्तु भेद के लक्ष्य से अभद.में 
जाया नहीं जाता । व्यवहार, निश्चय को बताता है अथवा व्यवहार का .. 
उपदेश करनेवाला श्रोताओं को निश्चय में ले जाना चाहता है, तथा श्रोता 
भी जब भेद से लक्ष्य हठाकर अन्दर में अभेद, अखण्ड, एक आत्मा का 
लक्ष्य करता है; तब उसे वह उपदेशादि का व्यवहार. साधन है- ऐसा 
उपचार से आरोप करके कहा जाता है । 


यहाँ कहते हैं कि घर्मी जीव पुदूगलकर्म को अर्थात्‌ राग़ के भाव 
को जानने का कार्य स्वतन्त्ररूप से करता है। यद्यपि आत्मा राग को जानने 
का कार्य करता है; तथापि प्राप्प, विकाये और निवेत्येहप से व्याप्य 
लक्षणवाले परद्रव्यस्वरूप कर्म को नहीं करते हुए ज्ञानी: का पुदुगल के 
साथ कर्त्ता-कर्मभाव नहीं हैं । राग को जानते हुए राग, कर्म व झात्मा, कर्त्ता 
अथवा राग, कर्ता व जानने का परिणाम, कर्म - ऐसा सम्बन्ध ज्ञानी के 
नहीं है । भाई ! यह बात ही परम सत्य है तया इसके सिवा इस सम्बन्ध 
में शेष सब कथन शत्त-प्रतिशत असत्य हैं। इसमें किन्तु-परन्तु, ननु-नच की 
कोई यूंजाइश नहीं है। वस्तु की स्थिति ही ऐसी है। ज्ञानी रांग को जानता 
है, तथापि राग के साथ ज्ञानी का कर्ता-कर्म भाव नहीं है ।. | 


गाथा ७६ के भावार्थ पर प्रवचन 


“जीव पुदूगल-कर्म को जानता है, तथापि उसे पुद्यल के साथ कर्ता: 
कर्मपना नहीं है । सामान्यतया कर्त्ता का कर्म तीन प्रकार का कहा जाता है -- 
निवेत्यं, विकायें और प्राप्य | कर्त्ता के द्वारा जो पहले न हो - ऐसा कुछ 
नवीन उत्पन्न किया जाये, वह कर्ता का निरवेत्यें-कर्म है । पदार्थ में परिव्तेन 
करके जो कुछ किया जाय, वह कर्ता का विकारये-कर्म है. तथा कर्ता जिसे 
मात्र प्राप्त करता है, वह कर्ता का प्राप्य-कर्म है| 


यहाँ भावार्थ में पहले नित्य कर्म कहा, जबकि टीका में पहले प्राप्य- 
कर्म लिया है। यह मात्र कथन करने की अपनी-अपनी शैली है, अभिप्राय 
में कोई अन्तर नहीं है। जो राग होता है, वह पुद्गल का प्राप्य-कर्म हैं और 
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उसी समय उस राग को जाननेवाला जो ज्ञान-परिणाम होता है, वह 
श्ात्मा का प्राप्य-कर्म है। पूर्व की दशा पलटकर जो राग होता है, वह 
पुद्गल का विकार्य-कर्म है तथा आत्मा का जानने का परिणाम जो पहले 
अन्यरूप था, वह पलटकर उस राग को जाननेरूप हुआ, अत: वह आत्मा का 
विकाये-कर्म है। जो राग नवीन उत्पन्न हुआ, वह पुद्गल का निवेत्यें-कर्म 
है तथा उस राग को जाननेवाला जो आत्मा का नवीन ज्ञान-परिणाम हुआ, 
वह आत्मा का निवत्य-कर्मे है । 


राग के भाव को यहाँ पुदुगल का प्राप्य-कर्म कहा है, इसका अर्थ 
यह नहीं है कि जड़कमेंरूप निमित्त से रागरूप कार्य होता है। भरे भाई ! 
पुंदूगल-कर्म में विकार का निमित्त है। ये विकार भौर निमित्त -दोनों ही 
परवस्तु हैं-इस कारण विकार को पर में शामिल किया है। भाई ! 
जो यह विकार उत्पन्न होता है, वह वस्तु के स्वभाव में नहीं है; इसीकारण 
विभाव को पर में शामिल करके, निमित्त की मुख्यता से राग को पुद्गल 
का कर्म कहा है, तथा त्रिकाली ध्रुव स्वभाव को स्वयं का कहा है | 
इसप्रकार स्वभाव व विभाव - दोनों को पृथक्‌ किया है । 


भ्रब कहते हैं कि 'जीव पुद्गल-कर्म को नवीन उत्पन्न नहीं कर सकता; 
क्योंकि चेतन, जड़ को कैसे उत्पन्न कर सकता है। यहाँ कहने में केवल 
पुद्गल-कर्म कहा है, परन्तु उसमें राग भी सम्मिलित हो जाता है। पुदुगल 
के का्ये को अर्थात्‌ राग को जीव उत्पन्न नहीं कर सकता, क्योंकि चेतन 
जड़ को कैसे उत्पन्न कर सकता है। अहाहा ! शुद्ध चैतन्य का पिण्ड प्रभु 
आत्मा के पुदूगल-परिणामरूप भ्रचेतन राग को कैसे उत्पन्न कर सकता है । 
भरे ! लोगों का भ्रभ्यास नहीं है, इसलिए समभने में कठिन पड़ता है । 


कितने ही लोग तो व्यवहार की रुचि में ही मग्त हैं। पाँच महात्॒त, 
पाँच समिति, तीन गुप्ति और तेरह प्रकार का चारित्र पालते हैं; घर-परिवार 
छोड़ दिया है, भ्रतः ऐसा मानते हैं कि हमने बहुत बड़ा त्याग किया है; 
परन्तु भाई ! वास्तव में तूने क्या छोड़ा है ? यदि राग की एकता नहीं छोड़ी 
तो तूने कुछ भी नहीं छोड़ा। पर को छोड़ना तो असद्भूतव्यवहारनय 
का कथन है और वह भी जिसकी राग की एकता छूट गई है, उसने प्र को 
छोड़ा - ऐसा भ्रसद्भूतव्यवहारनय से कहा जाता है। वास्तव में तो झात्मा 
में पर का ग्रहरा-त्याग है ही नहीं । प्ात्मा में 'त्याग-उपादानशन्यत्व नाम कस भला पर के महणाथाप से शूच है 
' को पद करना या चीड़ता, भा के सवणाव मं ही पड है।_ जिसके कारण श्रात्मा पर ने पहल प है।। 

ते को करना या छोड़ना, भ्रात्मा के स्वभाव में ही नहीं हैं । 
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जब राग की एकता ट्टती है, स्वरूप के लक्ष्य से राग से भिन्नता 
होती है; तब 'राग छोड़ा' - ऐसा कहा जाता है। यह भी व्यवहांर का ही 
कथन है तथा राग के निमित्तों को छोड़ना तो असद्भूतव्यवहार का' कथन 
है। गाथा ३४ की टीका में आता है कि आत्मा को परभाव के त्याग का: 
कर्त्तापना कहना नाममात्र है। परमाथ्े से श्रात्मा राग के त्याग का कर्ता 
भी नहीं है । आत्मा में राग है ही कहाँ जो आ्ात्मा राग को छोड़े । राग तो 
पुदूगल का परिणाम है। जब शआत्मा में श्ञाता-दृष्टा का' परिणाम प्रगट 
होता है, तब राग उत्पन्न ही नहीं होता और तब ही व्यवहारनय से : . 
यह कहा जाता है कि 'राग को छोड़ो - ऐसी स्थिति में पर को ग्रहण करने 
या है 2285 प्रश्त ही कहाँ रहा ? ह 
-पमुक इतनी भक्ष्य वस्तुएं ग्रहण करता हूं, श्रन्‍्य श्रमुक 
अभक्ष्य वस्तुएं ग्रहण नहीं करता; अमुक वस्त्र-पात्र ग्रहण करता हूँ, अ्रमुक 
नहीं करता; नमक-दृध-दही-घी इत्यादि नहीं लेता हूँ या लेता हूँ - इत्यादि 
प्रवस्तुओं का ग्रहण॒-त्याग आत्मा में नहीं है। पर के लक्ष्य से जो 
तत्सम्बन्धी राग होता था, वह स्वभाव के लक्ष्य से छूट गया; तब अमुक 
वस्तु का त्याग किया - ऐसा व्यवहार से कहा जाता है। भाई ! कथन में 
तो इससे अधिक और क्या आयेगा ? कथन में तो ऐसा ही आता है कि 
व्रत पालना, अतिचार टालना आदि; परन्तु ये सब व्यवहारतय के कथन 
हैं - ऐसा समभना चाहिए । 


जीव, पुद्गल-कर्म को नया उत्पन्न नहीं कर सकता । श्रांत्मा ज्ञान- . 
स्वभावी प्रभु है। यह राग को उत्पन्न नहीं कर सकता, क्योंकि चेतन, जड़. 
बता है कि का पल है 3 पतन हे पा 2 छठवीं गाथा में 
आता है कि श्रात्मा न प्रमत्त है, न अप्रमत्त है; क्योंकि वह' शुभाशुभभांव- 
रूप नहीं होता । शुभाशुभभाव जड़ हैं, अचेतन हैं- और भगवान आत्मा 
शुद्ध चंतन्यमूत्ति है। यदि आत्मा शुर्भाशुभभावरूप हो तो जड़ हो जाय, 


परन्तु वह ज्ञायकभाव से जड़भावरूप कभी नहीं होता । व्यवहार-रत्नन्रय 
का भाव अचेतन है - उसे आत्मा उत्पन्न नहीं कर सकता । 


व्यवहार-रत्नत्रय का भाव चेतन्य से विरुद्ध होने से अचेतन है, . 
वह चेतन्यभाव का साधन कंसे हो सकता है, अर्थाद्‌ नहीं हो सकता । 
वस्तु से विरुद्धभाव वस्तु कां साधन नहीं.'होता। निरंचय-रत्नत्रय के 
साथ इस जाति के विकल्प की मर्यादा वर्तती है, इसलिए निमित्त व 
सहचर देखकर उसका आरोप करके साधन कहा है| वस्तुतः है. तो 
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बन्ध का कारण - दुःखरूपभाव, परन्तु सहचर देखकर आरोप से व्यवहोर- 
रत्नन्नय कहा गया है । 

जैसे एक मन की गुड़ की पारी (ढेली) को बारदाने (बोरी) 
सहित तोला जाता है और वह बारदाना भी गुड़ के भाव बिकता है, किन्तु 
बारदाना (बोरी) तो गुड़ नहीं है। उसीगप्रकार निश्चय रत्नत्रय के साथ 
जो राग होता है, उसे व्यवहार-रत्नत्रय कहा जाता है; किन्तु वह सच्चा 
रत्नन्नय नहीं है। भाई ! वस्तुस्वरूप जैसा है, वेसा ही यथार्थ निर्णय करना 
पड़ेगा । यहाँ यह कहते हैं कि 'पुद्गल-कर्म जीव का निव॑त्ये-कर्म नहीं है, 
श्र्थात्‌ राग जीव का उत्पन्न किया गया कार्य नहीं है । 

झब यह कहते हैं कि “जीव पुदूगल में विकार करके यानि परिवततंन 
करके - पलटकर उसे पुद्गल-कर्मरूप से परिणमित नहीं करा सकता; 
क्योंकि चेतन, जड़ को कंसे परिणमा सकता है? इसलिए परुद्गल-कर्मे, 
जीव का विकार्य-कर्म भी नहीं है। परमार्थ से जीव, पुद्गल को ग्रहण नहीं 
कर सकता; क्योंकि भमूर्तिक पदार्थ मूरततिक को कैसे ग्रहण कर सकता है ? 
इसलिए पुद्गल-कर्म जीव का प्राप्य-कर्म भी नहीं है।” 

यहाँ पुद्गल-कर्में की बात है, उसमें राग भी आ जाता है। पहले 
निवेत्यं-कर्म की बात कही, तत्पश्चात्‌ विकार्य-कर्म तथा भ्रन्त में प्राप्य- 
कम की बात कही है । 

इसप्रकार पुद्गल-कर्म जीव का कर्म भर जीव उसका कर्ता नहीं है । 
जीव का ज्ञाता स्वभाव होने से, वह ज्ञानरूप से परिरमन करता हुआ, 
स्वयं पुद्गल-कर्म को जानता है। यदि ज्ञाता विकास करता है, विकसित 
होता है तो अपने ज्ञानभाव से परिणमित या विकसित होता है। शञान- 
स्वरूपी आत्मा रागरूप कैसे हो सकता है ? वह स्वयं ज्ञाता होने से शानरूप 
से परिणमन करता हुआ, पुद्गल-कर्म को जानता है; जो राग की क्रिया 
होती है, उसे स्वयं में रहकर स्वयं से जानता है। श्रतः उसे जानता है - 
यह कहना व्यवहार हुआ; निश्चय से तो स्वयं को ही जानता है, अनुभवता 
है। स्व-पर प्रकाशक स्वभाव होने से पर - पुद्गल ज्ञान में ज्ञेयरूप से जाने 
जाते हैं; इसलिए पुदूगल को जाननेवाले जीव को पर के साथ कर्त्ता-कर्म 
जक। नहीं हो सकता । 

भाई ! यह भव॒भनन्त भवों का श्रआव करने के लिए मिला है। _ 
जिसे जन्म-मरण से छूटना है, उसको अपने हित को यह वातु,ञ्रमझता ही 
पड़ेगी । इसप्रकार यह ७६वीं गाथा पूर्ो हुई ] 


“कफ .0- ० 
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स्वपरिशाम जानतो जीवस्य सह पुदृगलेन कत्तु फर्मंसाव: कि भवति 
कि न भवतीति चेतू - 
रण वि परिणमदि रण गिण्हदि उप्पज्जदि रा परदव्वपज्जाए। 
खाणी जाखंतो वि हु सगपरिणामं श्रणेयविहं ॥॥७७॥ 

नापि परिशमति न गहृत्युत्पद्यते न .परद्रव्यपर्याये। .. : 

ज्ञानी जानज्नपि सलु स्वकपरिणामसनेकविधम्‌ ॥७७॥ 

यतो य॑ प्राप्यं विकाय॑ निर्वेत्य च व्याप्यलक्षणमात्मपरिणाम कर्म 
आत्मना स्वयमंतर्व्पापकेन भृत्वादिसध्यांतेषु व्याप्य ते गहता तथा 
परिणमता तथोर्पत्मसानेन च क्षियमारं जानप्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्धापको 
भूत्वा बहिःस्थस्थ परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादिसंध्यांतिषु 


झब प्रश्न करता है कि अपने परिणाम को जाननेवाले. जीव का 
पुद्गल के साथ कर्त्ता-कर्मभाव है या नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं :- 

वहुर्भाति निज परिणाम सब, ज्ञानी पुरुष जाता फरे । 

परद्रव्यपर्यायों न परिणमें, नह प्रहे नह ऊपजे ॥(७७॥ 


गाथार्थ :- [ ज्ञाती ] ज्ञानी [.अनेकविधम्‌ .). श्रनेक प्रकार के 
[स्वकपरिरणामस्‌ ] अपने परिणाम को [जानन्‌ श्रपि]. जानता हुआ भी 
[खलु] निश्चय से [परब्रव्यपर्यायि] परद्रव्य की पर्याय में [न श्रपि 
परिणसति] परिणमित नहीं होता, [ न गुृह्लाति ] उसे ग्रहण नहीं 
करता और [न उत्प्यते] उसरूप उत्पन्न भी नहीं होता । अर 

टीका $- प्राप्य, 'विकायें श्रौर निवेत्य- ऐसा व्याप्य 'लक्षणवाला 
आत्मा का परिणामस्वरूप जो कर्म (कर्ता का काये) उसमें आत्मा स्वयं 
भ्रन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य और श्रन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण 
करता हुआ, उसरूप परिणमन करता हुआ और उसंरूप उत्पन्न होता 
हुआ, उस आत्मपरिणाम को करता है। इसप्रकार आत्मा के द्वारा किये 
जानेवाले झात्मपरिशाम को ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़े 
में भ्रन्तर्व्यापक होकर, आादि-मुध्य और अन्त में व्याप्त होकर, घड़े को 
ग्रहण करती है, घड़े के रूप में परिणमित होती है और घड़े के रूप में ' 
उत्पन्न होती है;. उसीप्रकार ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित - ऐसे परद्रव्य के 
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व्याप्य च ते गृह्लाति न तथा परिणमति न तथोत्पद्यते च, ततः प्राप्यं 
विकार निरवेत्य च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं कर्माकुर्वाण॒स्य स्वपरिशासं 
जानतो४पि ज्ञानिन: पुदूगलेन सह न कत्‌ कर्मभावः । 


परिणाम में श्रन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर, उसे 
ग्रहण नहीं करता, उसरूप परिणशमित नहीं होता और उसरूप उत्पन्न नहीं 
होता । इसलिए यद्यपि ज्ञानी अपने परिणाम को जानता है; तथापि प्राप्य, 
विकाये और निव॑त्य - ऐसा जो व्याप्य लक्षणवाला परहृव्य के परिणाम- 
स्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले - ऐसे उस ज्ञानी का पुदूगल के साथ 
कर्त्ा-कर्मभाव नहीं है । 

भावाथे :- जैसा ७६वीं गाथा में कहा है, तदनुसार यहाँ भी जान 
लेना । वहाँ 'पुदूगल-कर्म को जानता हुआ ज्ञानी'- ऐसा कहा था, उसके 
स्थान पर यहाँ अपने परिणाम जानता हुआ ज्ञानी'- ऐसा कहा है, 
इतना मात्र अन्तर है। 


गाथा ७७ की उत्थानिका एवं गाथा पर प्रवचन 

गाथा ७६ में यह स्पष्टीकरण किया गया है कि राग को जाननेवाले 
जीव का, राग के साथ कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है । यहाँ इस गाथा में यह प्रश्न 
है कि अपने परिणाम को जाननेवाले जीव का, राग के साथ एवं पुद्गल के 
साथ कर्त्ता-कमंभाव है या नहीं ? आत्मा अभ्रपने परिणाम को जानने का 
कार्य तो करता है, परन्तु साथ में पर का कार्य भी करता है या नहीं ? , 
यह विचार करना है । 

लोक में कहावत है न? “जो एक गाय का गोपाल, वह पाँच गाय 
का गोपाल - एक गाय के साथ दूसरी गाय चराने के लिए उसे दूसरी लाठी 
थोड़े ही लेनी पड़ती है। इसी तरह आत्मा श्रपने परिणाम को जानने का 
कार्य तो करता ही है, साथ में पर या राग का कार्य भी करता है या नहीं ? 
उसका राग के साथ कर्त्ता-कर्मेसम्बन्ध है या नहीं ? - 

शिष्य के उपरोक्त प्रश्न का उत्तर इस गाथा ७७ में कहा गया है। 
देखो ! यह वस्तुस्थिति का वर्णन है। धर्मी कैसा होता है और भज्ञानी 
कैसा होता है ? इसकी यहाँ चर्चा है । 

गाथा ७७ की टीका एवं भावारे पर प्रवचन 

धर्मी को शुद्ध चेतन्‍्य आत्मा की दृष्टि होती है, उसके ज्ञान में 
स्व-परप्रकाशक सामथ्यें होने से वह ज्ञानभाव से परिणमन करता हुआ 
स्व-पर को यथार्थ जानता है। टीका में कहते हैं :- 
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“प्राप्य, विकायें और निवेत्य - ऐसा व्याप्य लक्षणवाला श्रात्मा के 
परिणामस्वरूप जो कर्म (कर्ता का काये) है, उसमें 'श्रात्मा स्वयं अन्त- 
व्यापक होकर आदि-मध्य व श्रन्त में व्याप्त होकर, उसको ग्रहण करता 
हुआ, उसरूप परिणमित होता हुआ और उसरूप उत्पन्न होता हुआ, 
झात्म-परिणाम को करता है । | 


ज्ञानी को ज्ञान का जो परिणाम हुआ, उस काले में वही परिणाम 
होना था - ऐसा निश्चित है। श्रात्मा का जानंनेवाला, देखनेवाला, श्रद्धान 
करनेवाला जो परिणाम है, वह आत्मा का प्राप्य-कर्म है, क्योंकि आत्मा 
स्वयं उसमें पहुँचकर उसरूप होता है श्नौर उस काल में वही परिणाम' होना 
था-जो हुआ है; श्रतः उसे -तत्काल का' ध्रुव भी कहते हैं । तथा भ्रात्मा 
के इसी परिणाम को विकाये-कर्म कहते हैं, क्योंकि वह पलटकर हुआ है . 
भौर वही पर्याय या परिणाम नवोन उत्पन्न होने की श्रपेक्षा भ्रात्मा का 
निवेत्यं-कर्म कहा जाता है - ऐसे व्याप्य लक्षणवाले (ज्ञान-श्रद्धानरूप कर्म ) 
में आत्मा स्वयं श्रन्तर्व्यापक होकर उस परिणाम को करता है । 


आत्मद्रव्य की निर्मेल-पर्याय आत्मा का व्याप्य लक्षणवाला कार्य है । 
तत्समय यही कार्य होना है - ऐसा जो झात्मा का परिणामस्वरूप कर्म 
झ्रथवा ज्ञाता-दुष्टा का परिणामस्वरूप (सम्यग्दशंन-शान्र-चारित्र. का 
परिणामस्वरूप) कर्म है, उसमें आत्मा स्वयं भ्रन्तर्व्यापक, होकर आवि-मध्य- 
भ्रन्त में व्याप्त होता है । देखो ! दुष्टिवन्त को ज्ञाता-दुष्टा का जो परिणाम 
हुआ, उसके भ्रादि में झ्ात्मा है, मध्य में श्रात्मा है और अन्त में भी आत्मा , 
है। वह राग को जानता है, इसलिए उसके श्रादि-मध्य व श्रन्त में राग हो -. 
ऐसा नहीं है। राग का ज्ञान करने में आत्मा को राग:की श्रपेक्षा नहीं है; 
अर्थात्‌ राग हो, तभी राग का ज्ञान, हो.- ऐसा कारण-कार्ये सम्बन्ध 
नहीं है। तथा अपने श्ात्म-परिणाम को ग्रहण ' करते हुए - जानते. हुए, 
झात्मा का राग के साथ कर्ता-कमेंपना भी नहीं है; किन्तु आ्ात्मा 'स्वयं 
अन्तर्व्यापक होकर जानने के परिणाम को करता है। संस्कृत की टीका में 
स्वयं शब्द पड़ा है। झात्मा स्वयं अपने भ्रात्म-परिणाम को करता है । 

प्रश्न ः- भात्मा तो कुछ करता नहीं है न ? की 

उत्तर :- हाँ, नहीं करता; किन्तु वह 'बात इससमय यहाँ नहीं . 
लेना । इस प्रकरण में तो श्रात्मा को पर से व राग से.भिन्न तथा स्वसे ' 


(निर्मेल पर्याय से) अभिन्न सिद्ध करतनां है। अ्रतः द्रव्य व॑ उसकी निर्मेल ' 
पर्याय को यहाँ अभेद बताया है । कहा है न कि आत्मा स्वयं अन्तव्यपिक 
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होकर अपने आत्म-परिणाम को करता है। अहा ! जो निर्मल पर्याय हुई, 
वह आत्मा का कार्य है। अपना ज्ञाता-दृष्ठारूप जो निर्मल-परिणाम हुआ, 
उसके आदि-मध्य व अन्त में आत्मा स्वयं व्याप्त होता है। उस निर्मल- 
परिणाम को आत्मा स्वयं करता है, यहाँ तो यह सिद्ध करना है। स्वभाव 
के आश्रय से जो निर्मल पर्याव हुई, उस परिणाम को ग्रहण करता हुआ 
ग्रथवा प्राप्त करता हुआ और उसरूप परिणमन करता हुआ, तथा उसरूप 
उत्पन्न होता हुआ स्वयं आत्मा; उस परिणाम को करता है । 


यह वात बहुत ऊँची है, परन्तु मूल वात है । जिसका लक्ष्य त्रिकाली 
शुद्धद्रव्य पर है - उसको जो परिणाम हुप्रा, उस परिणाम के आदि-मध्य 
व अन्त में आत्मा है। उस परिणाम को आत्मा ग्रहण करता है । जिसको 
धर्म की प्राप्ति हुई है, उसको शुभभाव आता है; परन्तु आत्मा उसको 
मात्र जानता है, उस जानने में भी शुभभाव का हेतुत्व नहीं है, बल्कि 
आत्मा अपने स्व-परप्रकाशक ज्ञान-परिणाम के आदि में स्वयं ही है। पर 
को जानने के लिए पर की अपेक्षा नहीं है| 


प्रश्न :-- क्या जिनवाणी को सुनना शुभभाव नहीं है ? 


उत्तर :- हाँ, शुभभाव है, अशुभ से बचने के लिए ज्ञानी को ऐसा 
शुभभाव भी आता है, किन्तु यहां तो यह कह रहे हैं कि शुभभाव के काल 
में भी आत्मा (ज्ञानी) स्व-परप्रकाशक रूप से-ज्ञानभाव से परिणमन 
करता हुआ उस ज्ञान-परिणाम का कर्ता है, राग या शुभभाव का कर्त्ता 
नहीं है। शुभभाव या राग को जानने का जो परिणाम हुआ है, आत्मा 
उस भाव का कर्ता है । बह वस्तुस्थिति है । 


भाई ! जवतक ऐसी वस्तुस्थिति का निर्णय नहीं करे, तवतक 
घमम का प्रारम्भ केसे हो ? आत्मा स्वयं श्रद्धा-ज्ञान-रमणता रूप आत्म- 
परिणामों को ग्रहण करता हुआ, तदुरूप परिणमन करता हुआ तथा 
तद्रूप उत्पन्न होता हुआ, अपने परिणामों को करता है। वहाँ ग्रहण 
करना आत्मा का प्राप्य-कर्म है, परिणमन करना विकार्ये-कर्म है तथा 
उपजना निवेरत्य-कर्म है । 

यहाँ तो पर से भिन्न करने की बात है। यहाँ यह वात सिद्ध नहीं 
करना है कि पर्याय, द्रव्य से भिन्न है और पर्याव की कर्त्ता पर्याय है। 
वास्तव में वात तो यह ही सत्य है कि पर्याय ही पर्याय की कर्ता है, द्रव्य 
पर्याय का कर्त्ता नहीं है; परन्तु यहाँ तो यह सिद्ध करने का प्रयोजन है कि 
आत्मा पररूप से परिणमन नहीं करता, स्वरूप से ही परिणमन करता है । 
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स्वरूप से परिणमन करनेवाले आत्मा को अपने परिणमन का केर्ता कहा 
है। भाई ! यह स्वभावदुष्टि करने की वातं है। अशुभ से बचने के लिए 
भले ही शुभभाव हो; शुभ को छोड़कर अशुभ में चले जाने के लिए यह ' 
कथन नहीं है, बल्कि शुभ की रुचि छोड़कर स्वभाव की रुचि करने की यह 
बात चल रही है। जब सर्वेथा शुद्धोपयोग हो जाता है, तब तो शुभः छूट . 
ही जाता है। शुभोपयोग की दशा घ्मे की दशा. नहीं है। जो ज्ञाता-दृष्टा 
रूप परिणाम हैं, वह धर्म की दशा है और उसके आदि-मध्य-अन्त में आत्मा 
है। आत्मा कर्ता होकर जानने का परिणाम करता है,. उसीरूप प्रिणमन - 
करता है, उसीरूप उत्पन्न होता है । 


अब कहते हैं कि “इसप्रकार आत्मा के द्वारा किये जानेवाले आंत्म- ' 
परिणाम को ज्ञानी जानता है, तथा जैसे मिट्टी स्वयं घड़े में अ्रन्तर्व्यापक 
होकर आदि-मध्य व अन्त में व्याप्त होकर घड़े को भ्रहण करती है, घड़े के 
रूप में परिणमित होती है और घड़े के रूप में उत्पन्न होती है। उसप्रकार 
ज्ञानो स्वयं वाह्मयस्थित - ऐसे परद्रव्य के परिणाम में. अन्तर्व्यापक होकर 
आादि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर उसे ग्रहरा नहीं करता, उसरूप परिणमित 
नहीं होता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता ।/ 


देखो ! सम्यर्दशेन, सम्यस्ज्ञान व शान्ति का जो परिणमित हुआ - 
उसको ग्रहण करता हुआ, उसरूप परिणुमित होता हुआ तंथा उसी रूंप 
उत्पन्न होता हुआ, ज्ञानी अपने परिणाम को करता है; किन्तु ज्ञानी 
व्यवहार के व राग के परिणशास को नहीं करता । अपने परिणाम को 
जाननेवाले ज्ञानी का पर के साथ कर्त्ता-कर्मे सम्बन्ध नहीं है। आत्मा में 
व्यवहार का शुभराग है, इसलिए श्रात्मा में तद्गरप यानि शुभराग को जानने 
रूप ज्ञान-परिणाम हुआ है - ऐसी पराधीनता ज्ञान में नहीं है। तथा आत्मा ' 
व्यवहार को जानता है, इसकारण वह व्यवहार का कर्ता है - ऐसा भी नहीं 
है । आत्मा के आश्रय से हुए ज्ञान-परिणाम का कर्ता, ग्रहण करनेवाला, 
एवं परिणमन करनेवाला श्रात्मा है । 


देखो ! प्रश्न यह था कि अपने निर्मेल-परिणाम' को जानता हुआ, 
आत्मा राग के कार्य का कर्ता है कि नहीं ? आत्मा जानने का: कार्य तो ' 
करता है, किन्तु राग का कर्ता होकर, साथ में राग का काये करता है कि' 
नहीं ? जो ग्वाला एक गाय को तन्नरा सकता है, वह पाँच गायों को* क्‍यों 
नहीं चणा सकता है,? उसीप्रकार आत्मा ज्ञान के साथ राग का कर्ता भी ' 
रहे तो क्या बाघा है ? 
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उत्तर :- भाई ! ऐसा नहीं है। “वत्युसहावो घम्मो'- वस्तु का 
' स्वभाव घ्म है। शात्मा स्वयं वस्तु है, अतः उसका स्वभाव जोन दर, 

आनन्दमय है। जहां ऐसे ज्ञान-दर्शन-पानन्दमय स्वभाव की दृष्टि हुई, वहीं 
सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मेल-परिशाम हो जाता है। अपने उस 
निर्मल-परिणाम को करते हुए एवं उसी को जानते हुए ज्ञानी का पर के 
साथ कर्त्ता-कर्मंभाव नहीं है। 


जैसे मिट्टी स्वयं घड़े में भरन्तर्व्यापक होकर, घड़े को करती है। घड़ा 
होने के श्रादि-मध्य व भ्रन्त में मिट्टी है। यद्यपि निमित्तरूप से कुम्हार के 
हाथों का स्पर्श भी होता है, तथापि कुम्हार घड़ा बनाने के आदि-मध्य- 
अन्त में नहीं है। कुम्हार मिट्टी की तरह घड़े में पसरकर, व्याप्त होकर घड़े- 
रूप नहीं होता । घड़ेरूप कार्य में कुम्हार पसरता नहीं है, तन्‍्मय नहीं होता; 
किन्तु मिट्टी स्वयं घड़े में व्याप्त होकर घड़े को करती है । 


घड़ा मिट्टी का प्राप्य-कर्म है, श्रतः वह उससमय का श्रुव है। विकाये 
व्यय है तथा निवेत्य उत्पाद है। जिससमय जो पर्याय होनी थी, वह हुई; 
इसलिए उसे ध्रुव कहा है । है तो पर्याय, किन्तु इसका स्व-समय में होना 
निश्चित है - इस अपेक्षा ध्रुव कहा | यहाँ एक समय की पर्याय में उत्पाद- 
व्यय-भ्रौव्य-तीनों घटाये हैं। श्रहो ! श्राचार्य की श्रजब शैली है । कहते हैं 
कि मादी स्वयं में भ्रन्तव्यापक होकर घड़ें को ग्रहण करती है। घड़े की 
पर्याय उस माटी की, उससमय की ध्रुव है, प्राप्य है। श्रहाहा ! उससमय 
वहीं पर्याय होनी थी | देखो न ! सब क्रमबद्ध है, यहाँ यह सिद्ध किया है। 
'कुम्हार घड़े का कर्ता है' - यह बात तो यहाँ है ही नहीं । 


जैसे मिट्टी घड़े में श्रन्तर्व्यापक होकर घड़े को ग्रहण करती है, घड़े 
के रूप में परिणमित होती है, घड़े के रूप में उत्पन्न होती है; उसप्रकार 
पुरां भ्रानन्द का नाथ प्रभु भात्मा वाह्म-स्थित परद्रव्य के परिणाम में 
झथवा व्यवहार-रत्नत्रय के शुभराग में भ्रन्तर्व्यापक होकर, भ्रादि-मध्य-अन्त 
में व्याप्त होकर, उसे ग्रहरा नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता, 
उसरूप उत्पन्न नहीं होता। शुभराग के आदि में आत्मा नहीं है, मध्य में 
श्रात्मा नहीं है, भ्रन्‍्त में भ्रात्मा नहीं है। राग के ्रादि-मध्य-अन्त में पुद्गल 
है। धर्मी जीव जैसे वीतरागी शुद्ध-रत्नत्रय के परिणाम में श्रन्तर्व्यापक 
होकर, उसके आ्ादि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर उसे ग्रहण करता है, उस- 
प्रकार व्यवहाररूप शुभभाव में अन्तर्व्यापक होकर, उसके आदि-मध्य- 
झ्रन्त में व्याप्त होकर उसे ग्रहरा नहीं करता है। राग तो पुदुगल का 
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प्राप्य-कर्म है। पुदूगल उसे ग्रहण करता है,. पुदूगल उसरूप परिणमन : * 
करता है तथा पुद्गल ही तद्रूप से उत्पन्न होता है। 


भाई ! यदि हम ध्यान देवें तो यह बात आसानी से समझ में 
झा सकती है। यह कोई साधारण बात नहीं है, सत्‌ के शरण में पहुँचने 


की बात है; इसलिए ध्यान देना ही चाहिए। दुनिया माने या न माने - . 


इससे क्या ? सत्‌ तो त्रिकाल सत्‌ ही रहेगा। आत्मा पश्ननन्‍्त शक्ति का ' 
धाम चेतन्यस्वभावी भगवान है। इस त्रिकाली श्लुव ' प्रभु को अहण करता 
हुआ, इसी का श्राश्य लेता हुआ; जो शक्तिरूप है, वही व्यक्तिरूप से प्रगट 
होता है। उस प्रगट हुए, सम्यर्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मेल-परिणाम के 
श्रादि-मध्य व श्रन्त में श्रात्मा रहता है, किन्तु 'राग के आदि-मध्य व अन्त 
में आत्मा नहीं रहता इसकारण श्रात्मा राग-परिणाम का  कर्त्ता नहीं है-। 
व्यवहा र-रत्नत्नरय का परिणाम बाह्य-स्थित परद्रव्य, का परिणाम है 
श्रात्मा ग्रहण नहीं करता । इसकाररा ज्ञानी शुभराग का कर्ता नहीं है । 


प्रश्त :- पण्डितप्रवर श्री टोडरमलजी ने रहस्यपूर्ण चिट्ठी में 
सविकल्प से निविकल्पता की बात कही है, उसका क्या अभिप्राय है ? 


उत्तर :- भाई ! उसका श्रर्थ तो यह है कि सविकल्पता को छोड़कर 
निविकल्पता होती है। वहाँ यह ज्ञान कराया है कि पंहले के विकल्प को 
तोड़कर निविकल्प हुआ है, इसका शअर्थ ऐसा नहीं है. कि भ्रमुक जाति का 
विकल्प आवे तो उसके कारण से. ही निविकल्पता होगी। निर्विकल्पता को , 
अपने पूर्व विकल्‍प के सहयोग की श्रपेक्षा या पराघीनता नहीं है, कारणता 
भी नहीं है; बल्कि विकल्प का लक्ष्य छोड़े तो' सहज ही निविकल्पता होती 
है, अथवा जब निरविकल्प होता है तो सहज ही विकल्प छूट जाते हैं. लौकिक 
जनों को शुभभाव को छोड़ने की बात ही श्रच्छी नहीं लगती, परन्तु 
क्या करें ? शुभभाव तो निगोदिया जीवों को भी निरन्तर होता रहता है । 
क्षण में शुभ, क्षण में अशुभ - इसंप्रकार निरन्तर शुभाशुभ की. धारा घहती 
है; भरत: यह कोई उपलब्धि नहीं है, नवीन बात नहीं है । ह | 

प्रश्न :- प्रवचनसार की गाथा २४४५ में यह कहा है. कि शुभोपयोगी 
भी श्रमण होते हैं, उसका क्या.अ्रभिप्राय है ? 

उत्तर :- वहाँ धर्मपरिण॒त मुनियों' की बात कही है । शुद्धोपयोगी . 
निरास्रव' है और जब तक शुभोपयोग हो वहाँ.तक श्रास़नव है.। धर्मपरिणशतत 
मुनि के तीन चौकड़ी कष्राय नहीं है, तब तो वे मुनि हैं। उनको शुभोपयोग '. 


होते हए भी म्रनि .कहा ,जाता है, किन्तु वहाँ अकेले शुभभाववाले: . 
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(द्रव्यलिज्ञी) मुनि की बात नहीं है। अ्रकेला शुभभाव तो भ्रज्ञानियों ने 
अनन्त बार किया है। शुभभाव हो तो भले हो, किन्तु वह शुभभाव धर्म या - 
धर्म का कारण नहीं है । जो वीतरागतारूप धर्म को नहीं जानता, उसे धर्म 
कैसे हो सकता है ? श्रर्थात्‌ नहीं हो सकता । 


झ्रब कहते हैं कि “इसलिए यद्यपि ज्ञानी श्रपने परिणाम को जानता 
है; तथापि प्राप्य, विकायें और नित्य -ऐसा जो व्याप्य लक्षणवाला 
परद्रव्य के परिणामस्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले - ऐसे उस ज्ञानी 
का पुद्गल के साथ कर्त्ता-कर्मंभाव नहीं है ।” 


ज्ञानी श्रपने परिणाम को जानता है। जानने का काम करता है, 
इसलिए साथ ही राग का कार्य भी कर ही लेता होगा - ऐसा सोचना ठीक 
नहीं है । ज्ञानी श्रपने सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्ध-रत्न्य के मोक्षमार्ये 
के परिणामों को करता है; तथापि प्राप्य, विकाये व निव्वेत्येरूप व्याप्य 
लक्षण॒वाले परद्रव्य के परिणामस्वरूप कर्मों को ज्ञानी नहीं करता । इस 
कारण ज्ञानी का पुदूगल के.साथ कर्त्ता-कर्मंभाव नहीं है । 


देखो ! दो हिस्से किये हैं। एक श्रोर स्वभाव और दूसरी भोर 
विभाव । भाई ! यह भेदज्ञान करने की बात है। विभाव के साथ जीव की... 

एकताबुद्धि है - यही महामिथ्यात्व की गाँठ है ). विभाव में तादात्म्य जैसा- 

प्रभ्यास है, ग्रह्दी मिथ्यात्व है। इस विभाव और शुद्ध चेतन्यस्वभाव की' 

भिन्नता करना - दोनों में भेदज्ञान करना वस्तु के स्वभावरूप सम्यर्दशेन है। 


भाई ! नववें ग्रेवेयक तक जाने योग्य शुभभाव भी श्रनन्त बार किये 
हैं, तथापि धर्म नहीं हुआ । वस्त्र छोड़ने मात्र से धर्म नहीं हो जाता। जब 
स्व! में उग्र पुरुषार्थ जागृत हो, स्वभाव का उम्र भाश्रय हो, तब चारित्र प्रगट 
होता है । व्यवहार की क्रिया पालने से चारित्र भ्रगट नहीं होता--- हे 
तो आत्मा का गुण है। वीतरागी शक्ति है। इसका झाश्रय लेकर विशेष 
एकाग्र हो, तब उसे चारित्रदशा प्रगठ होती है। ऐसे चारित्रवन्त को जो 
पंच महात्रत के परिणाम प्रगट होते हैं, उसे व्यवहार-चारित्र कहते हैं। 
अज्ञानी के तो यथार्थ व्यवहार होता ही नहीं है। उमयसार गाथा ४१३ में 
द्रव्यलिंग में ममत्व करनेवाले श्रमण के तीन बोल कहे हैं कि “वे अज्ञानी 
अनादिरूढ़, व्यवहारमृढ़ प्रौढ़ विवेकवाले निश्चय पर भ्रनारूढ़ रहते हुए 
जूसे भ्रात्मदर्शन नहीं... 








परमार्थ सत्य भगवान समयसार को नहीं जानते ।” जिसे । 
वद्गय-है-अपर-६ द ता है, उसे भ्रना दिरूढ और व्यवहारसद -क 
है। जिसने जाननेवाले को नहीं जाना, उसका तो व्यवहार ही नहीं है। __ । जिसने | जाना, उसका तो 
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यहाँ कहते हैं कि यद्यपि ज्ञानी भ्रपने परिणाम को जानता है, तथापि . 
प्राप्य, विकायें व निवेत्यं - ऐसे जो व्याप्य लक्षणवाले परद्वव्य के परिणाम- 
स्वरूप कर्मों को नहीं करता। श्रतः ज्ञानी का पुदूगल के साथ कर्त्ता-कर्मेपना 
नहीं है । 

जो गाथा ७६ में कहा था, .उसी के श्रनुसार यहाँ भी भावार्थ 
समझता । वहाँ गाथा ७६ में 'पुदुगलकर्म को जानता. हुआ ज्ञानी - ऐसा 
कहा था, उसके स्थान पर यहाँ “अपने परिशाम को जानता हुआा ज्ञानी 
ऐसा कहा है । बस, दोनों गाथाओं में इतना दी शब्तर है 


इसप्रकार ७७वां गाथा पूर्ण हुई । 
>-ई0<< 
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कोऊ बुधिवत्त तर निरखे""'** . 
कोऊ बुधिवन्‍्त नर निरखे सरीर-घर, '. 
भेदग्यान दृष्टिसाँ विचार वस्तु-वासतौ 
झतीत अनागत, वरतमान मोहरस, | 
भीग्यों चिदानन्द लखे बन्ध में विलासतो॥। 
वन्ध कौ विदारि महा भोह कौ सुसाउ डारि. 
आत्मा कौ ध्यान करे देखे परगासतौ। ४ 
; करम-कलंक-पंकरहित प्रभटरूप, ३ 
अचल अ्रवाधित विलार्क देव .सासतौ॥ ६ 
; सुद्धनयातम श्रातम की, ; 
अनुभूति. विज्ञान-विभूति है सोई। ई 
; वस्तु विचारता एक पदारथ, डे. 
; नाम के भेद कहावत , दोई।॥ ; । 
; यों सरबंग सदा लखि, शआपुहि, . .. ; 
आतम्त-ध्यान करे ज़ब .. कोई । 
| भेटि.. . असुद्ध विभावदसा तब, ! 
; __. सुद्ध , सरूष . की, , आपति होई॥ ; 
; - नाटक समयसार, जीवहार छनन्‍्द १३-१४ ४ 
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समयसार गाथा ७८ 
पुदूगलकर्मफल जानतो जीवस्थ सह पुदुगलेन कर्त पमावः कि 
भवति कि न भवतीति चेत्‌ - कर 3७ 
रा वि परिणमदि रा गिण्हदि उप्पज्जदि रा परदव्वपज्जाए। 
खणाणी जाणंतो वि हु पोग्गलकस्सप्फलमसंतं ॥७८॥। 


नापि परिणसति न गह्लात्युत्पथते न परद्रव्यपर्याये 
ज्ञानी जानन्नपि खलु॒ पुदुगलकर्मफलसनंतम्‌ ॥७८॥ 


यतो य॑ भ्राप्यं बिकार्य निर्वत्य॑ च॒ व्याप्यलक्षणं सुखदुःखादिरूंपं 
पुदूगलकर्सफलं कर्म पुद्गलद्रव्येरा स्वयमंतर्ष्यापकेन भूत्वादिमष्यांतेषु व्याप्य 
तद्‌ गह्ता तथा परिणमता तथोत्पद्ममामेन चर क्ियसाणं जानज्नपि हि 
ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापको भूत्वा बहिःस्थस्थ परव्रव्यस्थ परिशामं मृत्तिका- 


श्रब प्रश्न करता है कि पुद्गलकर्म के फल को जाननेवाले - ऐसे जीव 
का पुद्गल के साथ कर्त्ता-कर्मभाव है या नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं :- 
पुदूगलकर्म का फल अनन्ता, ज्ञानी जन जाना फरे। 
परव्रव्यपर्यायों न प्रखमें, नि प्रहे, नह ऊपने ॥७८॥ 
गाथार्थ :- [ ज्ञानी | ज्ञानी [पुदूगलकर्मफलम्‌] पुदूगलकर्म का फल _ 
[अ्रनंतम्‌] जो कि भ्रनन्त है, उसे [जानन्‌ क्रपि] जानता हुआ भी [खलु] 
परमार्थ से [परद्रव्यपययि] परद्रव्य की पर्यायहप [न भ्रपि परिरामति] 
परिणमित नहीं होता. [न गृह्हाति] उसे ग्रहरा नहीं करता और [न 
उत्पद्यते] न उसरूप उत्पन्न होता है। 
टीका :- प्राप्य, विकाये भौर निवंत्यं-ऐसा व्याप्य लक्षणवाला 
सुखदुःखादिरूप पुदूगल-कर्मफलस्वरूप जो कर्म (कर्ता का कार्य), उसमें 
पुद्गलद्रव्य स्वयं अन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य झौर भ्रन्त में व्याप्त 
होकर, उसे ग्रहण करता हुआ, उसरूप परिणमन करता हुआ भौर उसरूप 
उत्पन्न होता हुआ, उस सुख-दुःखादिरूप पुद्गल-कर्मेफल को करता है। 
इसप्रकार पुद्गलद्वव्य के द्वारा किये जानेवाले सुखदु:खादिरूप पुदुगल- 
कर्मफल को ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़े में अन्तव्यापक 
होकर, भ्रादि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर, घड़ें को ग्रहण करती है, घड़े के 


श्छ८ ] ,......[ भ्रवचनरंत्नाकर भाग डे: 


. कलशसिवादिभध्यांतेषु व्याप्य न तं गह्लाति न तथा परिशमति न तथो- 


त्पण्यते च। ततः प्राप्यं ध्िकाये निर्वेत्यं च व्याप्यलक्षशं परद्रव्यपरिणांमं 
फर्माकर्वाणस्‍्य सुखदुःखादिरूप पुदूगलकसेंफलं जानतो5पि ज्ञानिन: पुद्गलेन . ' 


सह न कत॒ कर्म भाव: । 


रूप में परिणमित होती है और घड़े के रूप में उत्पन्न होती है; उसीप्रकार 
ज्ञानी स्वयं बाह्य-स्थित (बाहरवाले) ऐसे परद्वव्य के परिणाम में भ्रन्त- ' 
व्यापक होकर आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर, उसे भ्रहरा नहीं करता, 
उसरूप परिणमित नहीं होता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता । इसलिये 
यद्यपि ज्ञानी सुख-दुःखादिरूप पुद्गलकर्म के फल को जानता है तथापि प्राप्य, 


विकार्य और निवेत्यें-ऐसा जो व्याप्य लक्षरावाला परद्रव्य-परिशणाम 


स्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले - ऐसे उस ज्ञानी का पुद्ूगल के साथ कर्त्ता- 
कर्मंभाव नहीं है । 


भावार्थ :- जेसा कि ७६वीं गाथा में कहा गया था, तदनुसार यहाँ ' ' 


भी जान लेना | वहाँ 'पुदूगल-कर्म को जाननेवाला ज्ञानी कहा था और 
यहाँ उसके बदले में 'पुदूगलकर्म के फल को जाननेवाला ज्ञानी - ऐसा कहा , 
है, इतना विशेष है। 


गाथा ७८ की उत्थानिका एवं गाथा पर प्रवचन 


अब शिष्य प्रश्न करता है कि 'पुदूगलकर्म के फल को जाननेवाले 
जीव का पुदूगल के साथ कर्ता-कर्मंभाव है या नहीं ? गाथा ७६ में' 
पुद्गल-कर्म श्रथवा राग को जाननेवाले ज्ञानी की बात कही थी | यहाँ इस ' 
गाथा ७८ में पुद्गल-कर्म के फल, हष्ष-शोकादि के , भाव को जाननेवाले 
ज्ञानी का पुद्गल के साथ कर्त्ता-कर्मंभाव है या नहीं ? - यह बात करते हैं । 

देखो ! हर्ष-शोक के भाव, पुद्गल-कर्म के फल हैं और अत्तीन्द्रिय 
झानन्द आत्मा का फल है। प्रवचनसार ग्रन्थ में मी यह.बात भ्राती है कि 
शुद्धोपयोगरूप कर्में का फल आनन्द है श्र्थात्‌ निर्मल श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र- 
रूप शुद्धोपयोग ज्ञानी का कर्म है और इसका फल आर॑न्द है; तथा राग- 
हु ष के परिणाम पुद्गल के कर्म हैं और उसका फल दुःख है। 

यहाँ शिष्य पूछता है कि सुख-दुःखादि के भावों को जाननेवाले ज्ञानी 
का पुदूगल के साथ कर्त्ा-कर्मंभाव है या नहीं ? ज्ञानी हफें-शोकादि को 
जानता तो है, किन्तु इन्हें भोगता है:या नहीं ? शिष्य के इस प्रश्न का . 
उत्तर इस ग्राथा में दिया गया है। हक 


समयसार गाथा ७८ ] [ १७६ 

देखो ! गाथा ७६, ७७ व ७८ इन तीनों मूल गाथाओओंं में 'परदव्व- 
पज्जाए' वाक्य आया है, इसका अर्थ यह है कि - दया-दान आदि के विकल्प 
तथा हषं-शोकादि के परिणाम सभी परद्रव्य को पर्यायें हैं । 


गाथा ७८ की टीका एवं भावार्थ पर प्रवचन 


“प्राप्य, विकार्य भौर नित्य - ऐसा व्याप्य लक्षणवाला सुल-दु:खादि- 
रूप पुदूयलकमंफलस्वरूप जो कर्म (कर्ता का कार्य) - उसमें पुद्गलद्रव्य 
स्वयं अन्तर्व्यापक होकर, भ्रादि-मध्य और भ्रन्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण 
करता हुआ, उसरूप परिणमन करता हुआ और उसरूप उत्पन्न होता हुआ, 
उस सुख-दु:खादिरूप पुद्गल-कर्मफल को करता है ।” 

हर्ष-शोकादि के परिणाम पुद्गल के प्राप्य-कर्म हैं, क्योंकि इन्हें 
पुद्गल प्राप्त करता है, भात्मा प्राप्त नहीं करता । यह प्राप्य-कर्म श्रुव है, 
क्योंकि जो परिणाम होनेवाला था, वही हुआ है | देखो ! यहाँ द्रव्यदृष्टि 
झौर स्वभाव की श्रपेक्षा से यह बात है। जब ज्ञानप्रधान शेली से कथन 
होता है, तब इन सुख-दुःखादि के परिणामों का भोक्ता जीव को कहा 
जाता है, तंथा राग-द्वेष, सुख-दुःख की भ्रवस्था जीव की है - ऐसा कथन 
भ्राता है । जीव स्वयं उसरूप से परिणमन करता है झौर उसका 
कर्त्तापना जीव का है - ऐसा शञाननय जानता है। त्रिकाली स्वभाव की 
अपेक्षा से विकारी परिणाम जीव के नहीं हैं, परल्तु पर्याय का ज्ञान 
कराने की अपेक्षा से विकारी परिणाम जीव की पर्याय में स्वयं से 
हुए हैं। इसप्रकार जहाँ जिस श्रपेक्षा से कथन हो, वहाँ उसी अपेक्षा से 
समभना चाहिए । 


प्राप्य भर्थात्‌ श्रुव; हष-शोक के परिणाम तत्समय में जो होने थे, 
वही हुए हैं। इस अपेक्षा प्राप्य-कर्म को ल्लुव कहते हैं। विकार्य श्र्थात्‌ 
परिणमन करना - परिणमन की अपेक्षा इसे व्यय कहते हैं। निवत्यें 
झर्थात्‌ उपजना - उत्पन्न होने से यह उत्पादरूप कर्म है - ऐसे व्याप्य लक्षण- 
वाले सुख-दुःख, हष॑-शोक, रति-अरति झादि परिणाम पुदुगल-कर्म के फल- 
स्वरूप हैं तथा भगवान झात्मा का फल आानल्दस्वहूप है। नित्यानन्दस्वरूप 
प्रभु भात्मा के शुद्धोपयोगरूप कर्म का फल आनन्द है। पर्याय में जो 
झतीन्द्रिय श्रानन्द का फल आता है, वह आत्मा का परिणाम है तथा सुख- 
दुःख विभाव-परिणाम श्रात्मा का परिणाम नहीं है वह तो पुद्गल 
का परिणाम है । हर्ष-शोकादि के परिणाम पुदुगल-कर्म के फल हैं । 
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प्रश्न :- विकारी परिणाम को पुद्यल का परिणाम कैसे कहते 


उत्तर :- भाई ! विकार वस्तु के स्वरूप में वहीं है ॥ वस्तु में अर्थात 
आत्मा में ऐसा कोई नस या शक्ति ही नहीं है, जो विकार क्गे उत्पन्न कर 
सके । इस कारण उसे पदगल का परिणाम कहकर 'पर' मानकर भिन्न किया 
है, तथा चंतन्वस्वरूप भगवान आत्मा को उससे भिन्न कर दिया है। . 
चैतन्वस्वरूप के धव्य-गुण-पर्याव को विकार से भिन्न करके भेदज्ञान कराया 
है। चैतन्य के द्रव्य-गुरा से तो विकार भिन्न हैं ही परन्तु पर्याव से भी 
विकार को भिन्न करने के लिए उसे पुद्गल का परिणाम कहा है । भाई ! 
एकान्त छोड़कर जो अपेक्षा, हो, उत्त अपेक्षा से ययारथे सममला चाहिए। .' 


पुदूगल-कर्मेफलरूप जो कायें हुआ, उसमें पुदुगलद्रव्य अन्तर्व्यापक 
होकर, आादि-भध्य-अच्त में व्याप्त होकर, उन हपें-गोकादिरूप पुद्गल- . 
कर्मफल को करता है; अतः हर्ष-शोक्तादि का कर्ता, पुद्गल है, आत्मा 
नहीं। प्रात्मा में हपे-शोकादि करने की कोई घक्ति ही नहीं हैं। आनन्द 
का नाथ भगवान आत्ना हर्षे-झोकादिह्प कंसे परिणमें ? आत्माका 
स्वभाव तो आनन्दरूप परिणुमन करने का है ठथा बर्म भी आनन्‍्दस्व॒रूप 


ही है। यह आवन्द का परिणाम जीव का प्राप्य, विक्ार्य व निर्वेत्येडप 
कर्म है तथा हये-शोकादि विकार का परिणाम पुद्यल का कर्म है। 


झाचायेंदेव कहते हैं कि हप-शोकादि के परिणामों में पुद्गलकद्धब्य 
अन्तर्व्यापक होकर, आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर उनको करता है। 
ह्-धोक की पर्याय उत्पन्न होने में जीव की कमजोरों कारण नहीं 
जीद अपनी निर्देलता से विपरीतरूष परिझणमा, झत: ह्प-शोकादि विभाव 
रूप होने में जीव का कुछ न कुछ अंश तो होगा ही ? -यह बात यहाँ चहीं 
है। उद च्वभाव में विज्ञाव है छी नहीं, तो हपें-सोकादि विभाव में आत्मा 
के स्वभाव का अंश कहाँ से आ जावेया ? - यह वात जरा सुक्ष्म है. 
मध्यस्थ होकर, अपना पक्ष छोड़कर समम्ध्ने का प्रयत्न करें तो समझ में 
आ सकती है। झहों ! आचायें भगदन्तों ने कमाल का काम किया हैं। 
दि्गिम्वर के स्तम्भ थे, उन्होंने इस घर्मं की स्थिति को यथावत्‌ 
संभाल कर रखा है + 





॥/ 





कि पण्य-पाप के भावों के फल ह्षें-शोकादि के .. 


! ३४ हे 


यहाँ ्््न्च्क्य 
बहा कहत 
परिसाम पुद्यल के काये के नहीं; स्वह्नन्यस्वहप भगवान 


आत्मा के कार्य नहीं 
होकर, उच्ह ऋहण कच्चा 


दिल 


ह्‌ 
। पुदयल ही उनके ऋदि-मच्य व अन्त में अन्तव्यापक 
ता है या उनमें पहुँचता है | पुद्यल-कर्मे ही उस- 


्प 
जे 
छ््‌ 
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रूप से परिणमन करता है, उस रूप से उत्पन्न होता हुआ, उच सुख-दुः 
रूप पुद्गल-कर्मे के फल को करता है। ४ 0 8 के 


के देखो ! 'ज्ञानी पुद्गलकंफल को जानता है? -यह कहना भी 

व्यवहार है, क्योंकि ज्ञानी को तत्सम्बन्धी (पुद्गलसम्बन्धी) ज्ञान होता 
है, भरत: कह दिया जाता है कि ज्ञानी पुदूगल-कर्मफल को जानता है, वास्तव 
में तो शानी स्वयं को ही जानता है । जैसी सुख-दुःख की कल्पना हुई, वैसा 
ही ज्ञान ने जाना, इस कारण 'सुख-दुःख का ज्ञान! कहा जाता है; परन्तु 
ज्ञान तो भ्रात्मा का ही है। जैसा हषे-शोक का भाव है, वैसा ही ज्ञान होता 
है। इस कारण कहा है कि ज्ञानी पुदूगल-कम को जानता है, किन्तु जैसे 
मिट्टी घड़े में अन्तर्व्यापक होकर घड़ें को ग्रहण करती है, वैसे ही ज्ञानी 
स्वयं बाह्यस्थित परद्रव्य के परिणाम में श्रन्तर्व्यापक होकर, उसको ग्रहरा 
नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता, उसरूप उत्पन्न नहीं होता । 
पुद्गल-कर्म के उदय पर लक्ष्य जाने से जो सुख-दुःख का परिणाम होता है, 
वह पुदूगल का परिणाम है। भगवान आत्मा की यह बात ही नहीं है, 
क्योंकि यह तो ज्ञानी की व्याख्या है न ? घर्मी जीव की दृष्टि त्रिकाली 
स्वभाव पर होने से निविकारी दशा - इसका प्राष्य, विकार्य व निवत्य कर्म 
है, विकार इसका कर्म नहीं है | ज्ञानी विकार का कर्ता नहीं है । 


निम्मेल ज्ञान व आनन्द भगवान श्रात्मा की पर्याय है, सुख-दुःख का 
परिणाम तो वाह्मस्थित पुदू्गल का परिणाम है। उसको ज्ञानी जानते 
हुए भी उसमें भ्रन्तर्व्यापक होकर, उसे ग्रहंणा नहीं करता, उसरूप परिणमित 
नहीं होता; क्योंकि भगवान आत्मा स्वयं ज्ञाता-दृष्ठा के भावस्वरूप है । 


ऐसी सूक्ष्म बात पकड़ में नहीं श्राती, इसलिए कितने ही व्यक्ति 
शुभभाव करने का आग्रह रखते हैं और शुभभाव में ही धर्मं मानकर संतुष्ट 
रहते हैं; परन्तु शुभभाव भात्मा का धर्म नहीं है। शुभभाव से धर्म नहीं 
होता, शुभभाव धर्म का कारण भी नहीं । 


कितने ही ऐसा कहते हैं कि शुभभाव व्यवहार से धर्म तो है, इसे धर्मे 
मानने का निषेध क्‍यों करते हो - इससे अधर्म क्यों कहते हो ? इस कथन 
में थोड़ा सुधार करो ? परन्तु भाई ! इसमें क्या सुधार हो सकता है ? 
शुभभाव तो कर्म का प्राप्य है, पुदूगल का परिणाम है- उससे जीव के 
परिणाम को लाभ कैसे हो सकता है? पुद्गल के परिणाम से आत्मा में 
सम्यग्दर्शनरूप कार्य नहीं हो सकता; क्योंकि सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र के 
वीतरागी परिणाम के श्रादि-मध्य-श्रन्त में भगवान आत्मा अन्‍्तर्व्यापक 
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होकर, उसे ग्रहण करुता है। वह निर्मेल-परिणाम जीव का प्राप्यं, विकायें .. 
तथा निवेत्ये-कर्म है। सम्यग्दशनरूप निर्मेलपरिणाम के आदि, मध्य व” 
झन्त में आत्मा है, शुभभाव नहीं है । ; * 

शुध्रमाव तो पहले अनन्तवार हुआ है, सामान्य शुभभाव की तो 
बात ही कया ? नववें ग्रेवेयक जाय - ऐसा शुभभाव भी अ्रनन्तबार किया; ' , 
तथापि वह शुभभाव की धर्म का कारण नहीं बन सका। भाई ! धर्म की 
वीतरागी पर्याय का कारण तो स्वयं शुद्ध त्रिकाली आत्मद्र॑व्य है। शुभभाव 
को मोक्षमार्ग या मोक्ष का साधन मानना तो आत्मघाती परिणाम होने से 
बड़ी भारी हिंसा है। यहाँ स्पष्ट कहा है न? ज्ञानी स्वयं बाह्मस्थित 
परद्रव्य के परिणाम में, हषे-शोक के परिणाम में अ्रन्तर्व्यापक होकर उन्हें 
ग्रहण नहीं करता; मात्र जानता है। वास्तव में तो स्वयं में रहकर, 
उससमय जो स्व-परप्रकाशक ज्ञान का परिणाम होता है, उस प्राप्यरूप या 
श्रुवरूप ज्ञान-परिणाम को जानता है। राग-द्वप या. सुख-दुःख के जैसे 
भाव उससमय प्लुवरूप से - निश्चितरूप से होते हैं, उन्हें पुद्गल-प्राप्त 
करता है। उसीप्रकार भगवान झात्मा उसी समय श्रुवरूप से - निश्चित 
रूप से होनेवाले स्व-परप्रकाशक. ज्ञान-परिणाम को प्राप्त करता हुआ, 
उसरूप परिणमन करता हुआ तथा-उसी रूप से उत्पन्न होता हुआ, श्रपने 
कर्म को या वीतरागी परिणाम को करता है ।, आत्मा का स्व-परप्रकाशक 
स्वभाव होने से हषं-शोक, सुख-दुःख का पुद्ूगल-परिणाम भी जानने. में 
आता है, परन्तु ये हष-शोकादि के विकारी परिणाम (पर्याय) पुद्गल-कर्म 
के फल हैं, वे आत्मा के फल नहीं हैं । के 


अरे ! जन्म-मरण से छूटने का उपाय तो यही है। भाई ! समझ 
में न आये और कठिन लगे तो इससे कोई मार्ग नहीं बदल सकता | 

भश्व :- क्या ज्ञानी को पर्याय में दु:ख है हो नहीं ? 

उत्तर :- भाई ! तुम्हारा यह प्रश्न प्रासंगिक नहीं है; यहाँ तो वस्तु 
के स्वभाव की अपेक्षा से यह बात चल रही है, दृष्टि व दृष्टि के विषय , 
का यह कथन है और तुम्हारा प्रश्न ज्ञाननय का है। ज्ञान की श्रपेक्षा 
उससमय जो ज्ञान होता है, वह ज्ञान तो तरिकाली को भी.जानता है और 
वत्तंमान में ज़ो दु:ख की परिणति है, उसे भी जानता है - कि मुभमें ये दुःख 
की परिखत्ति है, वह उस दुःख को भोगता भी है। .. ु 

भाई ! यह स्याह्माद वाणी है। राग को भोगता है - ऐसा एक. 
भोक्तानय है और राग्र को' करता है-ऐसा एक कर्त्तानय भी है-। जैसे 


समयसार गाथा ७८ ] [ १८३ 
रंगरेज रंग का कर्त्ता है, उसी तरह भगवान झात्मा जितना रागरूप 
परिणमता है, उतना वह राग का कर्त्ता है। राग करने लायक है > यह 
नहीं कहा, परन्तु भूमिकानुसार रागरूप' परिखमत्ता है; इसलिए कर्ता 
कहा जाता है। के. 3: - 

देखो तो सही, सन्‍्तों की भ्रात्मलीला। ज्ञानप्रधान कथन में ऐसा 
कहते हैं कि आत्मा जानता है वेदन करता है, भ्रथवा कर्त्ता-भोक्ता भी है 
और दृष्टिप्रधान कथन में ऐसा कहते हैं कि राग का परिणाम पुद्गल का 
कार्य है, जीव का नहीं है; क्योंकि दृष्टि संदेव पूर्गानन्‍्द के नाथ प्रभु भात्मा 
के स्वभाव को ही पकड़ती है भ्र्थात्‌ दृष्टि की भ्रपेक्षा आत्मा के परिणाम 
में विकार व सुख-दुःख हो ही नहीं सकता। इस अपेक्षा से विकारी 
परिणाम या हर्ष-शोकरूप कर्म को पुद्गल में सम्मिलित करके भ्रात्मां 
को मात्र 'ज्ञायकः जानने-देखनेवाला ज्ञाता-दृष्टा कहा है; किन्तु इससे 
सव्वेधा ऐसा नहीं मान लेना कि ज्ञानी के सुख-दुःख है ही नहीं । 


देखो ! टीकाकार श्रमृतचन्द्रदेव ने स्वयं तीसरे कलश में कहा है 
कि मेरी परिणति अभी संज्वलन कषाय (रागादि) की व्याप्ति से कह्लुषित 
है। श्रभी वत्तंम्नान में मेरी पर्याय में कलुषता है, तथापि इस टीका 
के काल में मेरी दृष्टि का जोर निर्मेल चेतन्यस्वभाव पर है, इसकारण 
मुझे अवश्य ही परम विशुद्धि की प्राप्ति होगी । भ्रहो ! आचायेदेव की 
कोई गजब गम्भीर शैली है । ' 


पंचास्तिकाय में तो भ्राचार्यदेव ने. ऐसा सिद्ध किया है कि परिणति 
में जो विकार है, वह इस (पर्याय) का ही कत्तेंव्य है, पर्याय का स्वतन्न 
काये है। जिस हद तक राग होता है, उस हद तक राग पर्याय स्वयं अपनी 
कर्ता है एवं स्वयं अपना कर्म, करण तथा श्रधिकरण है । द्रव्य-गुण राग के 
कारण नहीं हैं । वहाँ पर्याय का अस्तित्व सिद्ध करना है न? इसलिए. 
कहते हैं कि सुख-ढुःख के परिणाम स्वयं षट्कारकरूप से परिणशमन करके 
स्वयं स्वतन्त्रपने होते हैं, परन्तु यहाँ द्रव्यदृष्टि की मुख्यता से बात चल रही 
है। जब पर्यायदुष्टि छूट जाती है और द्रव्यदृष्टि होती है तो ज्ञानी को, 
सुख-दुःख के परिणमन का वेदन नहीं रहा तथा इसी समय साथ में ज्ञान 
जानता है कि जितना सुख-दढुःख का परिणन है, उत्तना मेरा कतृत्व॒ व 
भोकतृत्व है। भ्रह्मह् ! ज्ञानियों की श्रदुभुत लीला है। 

श्रे प्रभु ! तुम कहाँ हो ? - ऐसा प्रश्न उपस्थित होने पर द्रव्यदुष्टि 
से तो यंह कहते हैं कि मैं तो अपने जाननेरूप ज्ञान-परिशाम में हूँ) जितना 
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राग का परिणमन होता है, वह पुदूगल का परिणाम है। मैं तो उंसका भी , ह 
ज्ञायक ही हूँ तथा जब पर्याय से देखता हूँ तो राग.. व.राग के .फलस्वरूप' * . . 


सुख-दुःख का. वेदन व. कत्त त्व मुझमें है - ऐसा मैं. जानता हूँ । .इसंप्रकार : 
ज्ञानी को दोनों अपेक्षाश्रों का यथार्थ ज्ञान होता है ! , * 
दृष्टि और . दुष्टिट के विषय में. तो विकारी -परिणमन का कत्तेब्य 
और वेदन है ही नहीं। भाई ! भगवान आत्मा अनन्त गुणों का अखण्ड 
पिण्ड है, इसमें विकार को उत्पन्न करने का एक भी गुण नहीं है-। इस 
भ्रपेक्षा से गुणी को ग्रहण करने पर भगवान आत्मा में राग का कत्तेंव्य 
तथा सुख का वेदन नहीं है । दृष्टि का विषय तो मात्र श्रभेद है, दृष्टि के ' 
विषय में भेद व पर्याय नहीं है। दृष्टि स्वयं निविकल्प है तथा उसका विषय . 


भी अ्रभेद निविकल्प है | इसके विषय में सभी गुण पवित्र ही हैं। अहाहा,! .. ह 
ऐसे पवित्र ध्येयवाली दृष्टि ऐसा मानती है कि ये राग दया-द्वांन-त्रतादिव ' 


सुख-दुःखादि के जो परिणाम हुए हैं,.वे सब पुद्गल के काये हैं, मैं तो केवल 
उनका जाननेवाला साक्षी हूँ, मैं इनका करनेवाला या भोगनेवाला नहीं हूँ; ' 
परन्तु दृष्टि के साथ जो ज्ञान (प्रमाणं-ज्ञान) है, वहं उस काल में त्रिकाली 
शुद्ध आत्मा को तो जानता ही है तथा वत्तंमान में हो रहे राग व सुख-दु:ख 
के वेदव की दशा को भी जानता है, .अथवा राग का वेदन पर्याय में है 
-ऐसा भी जानता है।.. 

देखो ! वस्तु व॑ वस्तु के स्वभाव का जो परिणमन है, सुख-दुःख 
परिणाम उससे बाह्यस्थित हैं, अन्तर में या श्रन्तर की परिणाति में नंहीं 
हैं। धर्मी जीव बाह्यस्थित - ऐसे परद्वव्य. के परिणाम :में भ्रन्तव्योपक होकर, 
भ्रादि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर उन्हें ग्रहरा नहीं. करता श्रर्थात्‌ रागादि-' 
रूप परद्रव्य के परिणाम धर्मी जीवों से.हुए हैं - ऐसा नहीं है । शुद्धस्वभाव , 
से रागादि व सुख-दुखादि विकारी परिणाम केसे हो सकते हैं ? पर्याय में 
अ्रपनी योग्यता से जो. सुख-दुःखः के परिणाम होते हैं; उनकों जाननेवाला 
ज्ञान ऐसा जानता है कि पर्याय में सुख-दुःख का वेदन है। ': 

भाई ! भगवान का मागगे अनेकान्तस्वरूप है। अहाहा ! मार्ग तो 
ऐसा ही है। भअ्रनेकान्त<अनेक+पअन्त; अंर्थात्‌ अनेक परस्पर विरोधी धर्म । 
(जैसे वस्तु में अस्ति-तास्ति, एक-अनेक, भेदं-प्रभेद, 'सत्‌-असत्‌, नित्य- 
अ्नित्य श्रादि तथा स्वभाव-विभाव, गुण-पर्यायांदि भ्रनेक धर्म हैं। इनका 
कथन जिनवाणी में नाना अंपेक्षाओं से होता है।) .स्वभाव, की दृष्टि से 
या स्वभाव की श्रपेक्षा से राग का परिणाम जीव का :नहीं है तथा पर्याय 


की दृष्टि (अपेक्षा) से देखने पर वे ही रागादि परिणाम जीव के हैं।.* ' 
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भाई ! वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है। भगवान ने कुछ किया या बचाया. 
नहीं है। भगवान ने तो मात्र जैसा है, वेसा जाना है भौर वैसा ही कहा है । 

भव कहते हैं कि “यद्यपि ज्ञानी सुख-दुःखादिरूप पुद्गलकर्म के फल 
को जानता है; तथापि प्राप्य, बिकाये और निवेत्यें - ऐसा जो व्याप्य 
लक्षशवाला परद्रव्य के परिणामस्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले -- ऐसे 
उस ज्ञानी का पुदुगल के साथ कर्ता-कर्मंभाव नहीं है ।” 

हष-शोक के भाव को ज्ञानी करता नहीं है - ऐसा कहते हैं। उसे 
जानता भले हो, क्योंकि वह भ्रपनी ज्ञान-पर्याय के झ्रादि-मध्य-भन्त में व्याप्त 
होने से ज्ञाता है, श्रतः जाने भले; परन्तु इन ह॒षे-शोक के भावों को करे 
श्रौर भोगे - ऐसा ज्ञानी का स्वरूप नहीं है । 

जैसा ७६वीं गाथा में कहा था, उसी के अनुसार यहाँ भी भावार्थ 
जान लेना । वहाँ 'पुद्गल-कर्म को जानता हुआ ज्ञानी - ऐसा कहा था और 
यहाँ उसके बदले में 'पुद्गल-कर्म के फल को जानता हुआ ज्ञानी'-ऐसा » . 
कहा है, इतना मात्र अन्तर है। इसप्रकार ७८वीं गाथा पूर्ण हुई। ६/(८ 
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#२सउचउ उस जीजा चत++ उस सच # उस डीक सकी फील्ड फीजीचिप्जि फिप्रिकी 


| जे दिन तुम विवेक बिन*'**** 


जे दिन तुम विवेक बिन खोये ॥।टेक।। 

। मोह वारुणी पी शभ्रनादि तैं, परपद में चिर सोये। 
सुखकरण्ड चित्पिण्ड श्रापपद, ग्रुन अनन्त नहिं जोये ॥ १॥ 

। होय बहिमुंख ठानि राग रुख, कर्मबीज बहु बोये। 
तसु फल सुख-दुःख सामग्री लखि, चित में हरषे रोये ॥ २॥। 
घवल ध्यान शुचि सलिलपूर तैं, आस्तव मल नहिं धोये । 
। 


'#९#रकरिकी लए रिकीचरिन्‍फि पिन्‍ीचक+पक्‍ पक लरक्‍ पक पिकी चित टसड डी चिछी ईडी. 


परद्रव्यनि की चाह न रोकी, विविध परियग्रह ढ़ोये ॥ ३॥ 


झच निज में निज जान नियत तहाँ, निज परिनाम समोये । 
यह शिवमारग समरससागर, “भागचन्द' हित तोये ॥। ४ ॥ 


- आध्यात्मिक कविवर भागचन्द 


हड्डी ली सिप्सिफजीफीअीलडीजीफिकीअशफिी जी जी अिरकीआीफॉपक ही फीकी थक कत५ध९ ४९ शिकस्त ओि 
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जीवपरिशाएरं स्वपरिस्ाकं स्वपरिशामफर्ल चाजनतः पुदुगलद्रव्यस्य 
सह जीवेच कत्तु कर्ममाव: कि सवति कि ने भवतीति चेत्‌ - 
खा वि परिसयसदि ख गिण्हदि उप्पज्जदि सा परदव्वपज़्जाएं। . 
पोग्गलदव्व॑पि तहा परिणमदि सर्फह भावेहि एल 
नापि परिशमति न गुह्लात्युत्पयते न परद्रव्यपर्थायि। , 
पुद्गलद्रव्यमपि तथा परिणसति स्वकंसविःत७एशा.... 
यतो जीवपरिशामं स्वपरिणाम स्वपरिसयामफल चाप्यजा[नत्पुद्गल- ' 
द्रव्यं स्ववमंतर्व्धापक भूत्वा परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादि- 
मध्यांतेषु व्याप्य च॒ तं गृह्लाति न तथा परिणमति न तथोत्पद्यते च, छि तु 
प्राप्पं बिकार्य नित्य च व्याप्यलक्षर्ं स्वभाव कर्स स्वयसंतर्व्यापकं 


अव प्रश्न है कि जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को और 
अपने परिणास के फल को नहीं जाननेवाले पुद्गलद्रव्य का जीव के साथ - 
कर्त्ताकर्म भाव है या नहीं ? इसका उत्तर कहते हैं :- 
इस भाँति पुद्गलद्रव्य भी, निज भाव से ही परिरमे । 
परद्रव्यपर्यायों न परिखसभे, नह प्रहे, नोहि ऊपजे ध७६॥ 


गाथाथे :- [तथा] इसप्रकार [ पुद्गलद्रव्यमु श्रपि] पुद्गलद्वव्य भी . 


[परद्रव्यपर्याये |] परद्रव्य के पर्यायकूप [भर भ्रपि परिशमति] परिणखमित 
नहीं होता, [न पृक्तति] उसे प्रहरा नहीं करता और [न उत्पच्यते] उस- 
रूप उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि वह [स्वकेः भाव:] अपने ही भावों से 
(भावरूप से) [परिर्पममति | परिणमन करता है । | 

टीका $- जेसे मिट्टी स्वयं घड़े में अन्तर्व्यापक होकर, आ्रादि-मध्य- 
अन्त में व्याप्त होकर, घड़े को ग्रहण करती है, घड़ेरूप परिणशामित होती है 
और घड़ेूूप उत्पन्न होती है; उसीप्रकार जीव के परिणाम को, अपने 
परिणाम को और अपने परिणाम के फल को न जानता हुआ -ऐसा 


पुद्गलद्वव्य स्वयं पर्धव्य के परिणाम में झन्तव्यापक होकर, झ्रादि-मध्य . . 


और अस्त में व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं करता, उसरूप परिणमित . 
नहीं होता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता; परन्तु प्राप्य,' विकायें और 
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भूत्वादिसध्यांतेषु व्याप्य तमेव गृह्हाति तयेब परिराम्तति तथेवोत्पण्ते च। 
तत: भ्राप्यं विकायें निर्वेत्य व व्याप्यलक्षर परद्रव्यपरिणार कर्माकुर्वासास्य 
जीवपरिशणामं स्वपरिखासं स्वपरिणासफल घाजानतः पुद्गलद्रव्यस्य जीवेन 
सह न फत्त कर्मंभाव: । 


निर्वेत्ये -ऐसे जो व्याप्य लक्षणवाले अ्रपने स्वभावरूप कम (कर्त्ता के 
कार्य) में (वह पुद्गलद्वव्य) स्वयं अन्तर्व्यापक होकर भादि-मध्य-अन्त में 
व्याप्त होकर, उसी को ग्रहएा करता है, उसीरूष परिणमित होता है भौर 
उसीरूप उत्पन्न होता है; इसलिये जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को 
और अपने परिणाम के फल को न जानता हुआ - ऐसा पुद्गलक्रव्य प्राप्य, 
विकाये॑ भर निवेत्यं का ऐसा जो व्यापक लक्षणवाला परद्रव्यपरिणाम- 
स्वरूप कर्म है, उसे नहीं करता होने से, उस पुद्गलद्रव्य का जीव के साथ 
कर्त्ा-करमंभाव नहीं है । 
भावार्थ :- कोई ऐसा समभें कि पुदू्गल जड़ है भर किसी को 
नहीं जानता - उसका तो जीव के साथ कर्त्ता-कर्मपना होगा, परन्तु ऐसा भी 
नहीं है । पुद्गलद्रब्य जीव को उत्पन्न नहीं कर सकता, परिणुमित नहीं कर 
सकता तथा ग्रहण नहीं कर सकता; इसलिये उसका जीव के साथ कर्त्ता- 
कर्मभाव नहीं है। परमार्थे से किसी भी द्ष्य का किसी श्रन्‍्य हव्य के साथ 
कर्ता-कर्मभाव नहीं हैं।_ श्रटक्टट- 2222“ 
गाथा ७६ की उत्थानिर्की एवं गाथा पर प्रवचन 


यहाँ सर्वप्रथम शिष्य का प्रश्न यह है कि जीव के परिणाम को नहीं 
जाननेवाले तथा अपने परिणाम को और श्रपने परिणाम के फल को भी 
नहीं जाननेवाले, पुद्गलद्वव्य का जीव के साथ कर्त्ता-कर्मभाव है या नहीं ? 
यहाँ प्रश्न में 'जीव के परिणाम से वीतरागी निर्मेल परिणाम “अपने 
परिणाम से रागादि परिणाम तथा “अपने परिणामों के फल' से सुख-दुःख 
के परिणाम ग्रहण किये हैं । इन सब परिणामों को नहीं जाननेवाले 
पुद्गलद्गव्य का जीव के साथ कर्त्ता-कमंभाव है या नहीं ? - ऐसा प्रश्न है । 


देखो ! जीव को स्वभाव की दृष्टि होने पर जो स्वभाव का निर्मल 
परिणाम हुआ, उसे पुदूगल नहीं जानता; उसीप्रकार रागादिभावस्वरूप 
पुदूगल-परिणामों को भी पुद्गल नहीं जानता, तथा पुद्गल-परिणाम के 
फल सुख-दुःखादि को भी पुदूगल नहीं जानता। इसप्रकार भात्मा के 
परिणाम, पृदूगल के परिणाम तथा पुदूगलपरिणाम के फल को पुद्गल 


च 
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नहीं जानता, क्‍योंकि वे जड़ हैं। भरत: ऐसे पुद्गलद्वव्य का जीव के साथ 

कर्ता-करमंभाव है या नहीं ? ' .: ह 
इसके पूर्व गाथा ७६, ७७ एवं ७८ में ऐसा कह आये हैं कि (१) 

पुद्गल-कर्म को जाननेवाले श्रात्मा का पुदूगल के साथ कर्त्ता-कर्मंभाव है ' 

या नहीं ? (२) अपने निर्मेलपरिणाम को जाननेवाले जीव का पुदुगल. 

के साथ कर्त्ता-कमेभाव है या नहीं ? (३) पुद्गल-कर्म के फल को जानने 

वाले जीव का पुदगल के साथ कर्त्ता-कर्मभाव है या नहीं ? | 


झब इस गाथा में इन तीनों से अलग चौथी बात करते हैं कि - 
जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को तथा अपने परिणाम के फल को 
नहीं जाननेवाले - पुदूगल का जीव के साथ कर्त्ा-कर्मंभाव है या नहीं ? 
राग कर्ता व आश्रात्मा उसका कार्ये - ऐसा कर्त्ता-कर्म भाव है या नहीं? 
यह समभने की जिज्ञासावाले शिष्य को यहाँ समझाया जा रहा है । 


देखो ! यहाँ इस गाथा में जो 'परदव्वपज्ञाए' वाक्य. आया है, 
उसका अर्थ पहले की (७६,७७ व ७८) गाथाओं में श्राये, ऐसे ही वाक्य से 
भिन्न है। पूर्व गाथाओं में उक्त वाक्य का श्रर्थ ह्ष-शोकादि की पर्याय - . 
विकारी पर्याय था और यहाँ उसी वाक्य का श्रथें कट की, निर्मेल पर्याय 
है, क्योंकि पुदूगल की अपेक्षा आत्मा परद्रव्य है । ८ 


गाथा ७९ की टीका पर प्रवचन 


टीका में कहते हैं 'जेसे मिट॒टी स्वयं घड़े में भ्रन्तर्व्यापक होकर, भ्रादि- 
मध्य-अन्त में व्याप्त होकर, घड़े को ग्रहण करती है, घड़ेरूप परिणमित 
होती है भौर घड़ेरूप उत्पन्न होती है ।” इसलिए मिट्टी कर्त्ता है भौर घड़ा . 
उस मिट्टी का कम है, कुम्हार का कर्म नहीं है। कितने ही 'लोग ऐसा 
कहते हैं कि दो कर्ता होने पर ही कार्य-निष्पादन की. सामग्री पूर्ण होती ' 
है। जैसे घड़े के दो कर्त्ता हैं-एक मिंट्टी व दूसरा कुम्हार। इन दो 
कर्ता द्वारा घड़ारूपी कार्ये होता है, किन्तु यहाँ इसका निषेध किया है। 
घड़ारूपी कार्य मिट्टी से ही हुआ है, कुम्हार को कर्त्ता कहना तो निमित्त 


की भ्रपेक्षा आरोपित कथन है, वास्तव में तो निमित्त पर का. ( 
कार्य का) कर्ता होता ही नहीं है।_ 

जेसे घड़े.का कर्ता कुम्हांर नहीं हो सकतां, उसीप्रकार शरीर की 
भाषा की तथा खाने-पीने की क्रिया का कर्ता आत्मा नहीं है । हाँ, जो क्रिया 
जिस काल में, जिसप्रकार की होती है; ज्ञानी उस क्रिया को, उसकाल में, 
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उस ही प्रकार से अपने ज्ञान के परिणाम द्वारा कार का बह का नहा ह+ दला। यह परत जब हे व है; किन्तु उस _ 
4 ! यह पुस्तक ऊँची हुई, यह भाषा बोली 
गई - इत्यादि जीव के कार्य नहीं है। जीव चश्मे से देखता-जानता नहीं है । 
जीव श्रपने ज्ञान से जानता है। जीव स्वयं अपनी ज्ञान पर्याय से जानता है। 


आज बाबा भनादि से उल्टा भ्रभ्यास है, इसलिये लोगों को यह बात समझते __ 
में [ लगती है। भ्रहाहा ! उपादान व निमित्त - दोनों स्वतन्त्र हैं। 
ज्ञान स्वयं ज्ञान से जानता है, चश्मा व श्राँख से नहीं । 


अन्य मत में तो इन्द्रियों को प्रमाण के भ्रन्तर्गंत माना है। एक मत 
“इन्द्रिय व पदार्थ के सन्निकर्ष को प्रमाण कहता है; किन्तु जिसमें ज्ञान नहीं, 
वह प्रमाण कैसा ? मात्र झ्ात्मा का ज्ञान रव-परप्रकाशक है, भ्रतः वही 
प्रमाण-ज्ञान है। भरे ! लोगों को कुछ खबर नहीं है । जो वस्तु श्रपने भ्राप 
में स्वयंसिद्ध स्वतन्त्र है, उसे भ्रज्ञानो पराधीन मान बैठे हैं। भरे भाई ! 
यह तो महा विपरीतदृष्टि है। लोग कहते हैं कि चश्मा बिना नहीं दीखता, 
किन्तु भाई ! चश्मा तो कया, श्राँखें बन्द करो तो भी दीखता है। भ्राँखें 
बन्द हो या खुली - वह तो जड़ की क्रिया है । क्‍या श्रात्मा उसे करता है ? 
नहीं, बिल्कुल नहीं । 

यहाँ कहते हैं कि मिट्टी स्वयं घड़े में अन्तर्व्यापक होकर, भादि- 
मध्य-पअ्रन्त में व्याप्त होकर घड़े को ग्रहण करती है। ग्रहण की श्रपेक्षा 
वह घट-पर्याय मिट्टी का प्राप्य-कर्म है। मिट्टी की पिण्ड-पअ्वस्था पलटकर 
घड़ेरूप परिशमित होती है, इसलिए परिणमन-अ्रपेक्षा वही घट पर्याय 
मिट्टी का विकाये-कर्म है। तथा मिट्टी घड़ेरूप से उत्पन्न होती है, अतः 
उत्पत्ति-अपेक्षा वही पर्याय मिट्टी का निवेत्यें कर्म है। भ्रहाहा ! जिसप्रकार 
मिट्टी का घटरूप होना, परिणमना व उत्पन्न होना -भअकेले मिट्टी का 
कार्य है, उसीप्रकार 'जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को और अपने 
परिणाम के फल को न जाननेवाला पुद्गलद्गव्य स्वयं परद्वव्य के परिणाम 
में अन्तर्व्यापक होकर, श्रादि-मध्य व अन्त में व्याप्त होकर उसे ग्रहण 
नहीं करता, उसरूप परिणामित नहीं होता और उसरूप उत्पन्न नहीं होता । 


देखो ! यहाँ जीव के सम्यर्दशेन-ज्ञान-चारित्ररूप वीतरागी 
परिणाम को पुदुगलद्वव्य की भ्रपेक्षा परद्रव्य का परिणाम कहा है भौर 
राग-द्वेष व ह्॒ष-शोक के परिणामों को पुद्गलद्रव्य का परिणाम कहा है । 
इन सब परिणामों को पुद्गल जानता नहीं है, क्योंकि वह जड़ है। ऐसा 
जड़-स्वभावी पुद्गलद्रव्य, जीव के ज्ञाता-दृष्टारूप शुद्धरत्वत्रय के परिणामों 
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में भ्रन्तरव्यापक होकर आदि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर उन्हें ग्रहरा .नहीं . 
करता, उनमें पहुँचता नहीं है । अहाहां ! रागादिरूप या हषे-शोकरूप 
परिणामवाला पुद्गलद्रव्य जीव के शुद्ध ज्ञाता-दृष्ठारूप परिणाम को ग्रहण 
नहीं करता, उसरूप परिणमित नहीं होता । नह 


ज्ञाता-दृष्टारूप परिणाम जीव का प्राप्य-कर्मे है - उसे पुद्गल प्राप्त. 
नहीं करता, वह तो अपने हषे-शोकरूप व रागादिरूप परिणामों को प्राप्त 
करता है। यद्यपि पुदगल अपने व पर के परिणामों को जानता नहीं है, 
तथापि अपने परिणामों को प्राप्त करता है और परद्रव्य के - जीव के 
परिणामों को प्राप्त नहीं करता । 


पाँच श्रजीव द्रव्य जानते नहीं हैं, तथापि जिससमय जिसका जो 
परिणाम होता है, वह उससमय उसे प्राप्त करता है; अतः वह उसका 
प्राप्य-कर्म है। पुदूगल की जो अवस्था होती है, वह पुद्गल का प्राप्य-कर्म 
है। जो अवस्था अपने स्वकाल में हुई, उसे परमाणुओं ने प्राप्त किया है 
परमाणु उसमें पहुँचकर तद्रूप हुए हैं, आत्मा का ज्ञान वहाँ पहुँचंकर . 
उसरूप नहीं हुआ है। उसीप्रकार पुद्गलद्वव्य अर्थात्‌ रागादि विकारी 
परिणाम (शुभभाव) स्वयं श्रन्तर्व्यापक होकर जीव के शुद्ध वीतरागी 
परिणाम को आप्त नहीं होते; उसरूप परिणमित नहीं होते । 


बापू ! दिगम्वर सन्‍्तों का कहा हुआ जो वीतराग पन्‍्थ है, वही 
एकमात्र हितरूप और आराध्य है, इसके सिवा दूसरा कोई शरण नहीं है.। 
श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है :-- 


सर्वज्ञनों घर्मं सुशरण जानी, आराष्य ! आराध्य ! | प्रभाव झनी । 
अनाथ एकान्त सनाथ थारो, श्रेता विना फोई- न बाह्य सहारो॥ 


भाई ! ऐसा सर्वेज्ञ भगवान का मार्ग है, उसकी शरण ले । उसके 
बिना भ्रन्य कुछ भी शरण नहीं है। 


भाई ! पौद्गलिक राग-परिणाम पृद्गल-केम के फलरूप हर्ष-शोक 
के परिणामों को नहीं जानता और नहीं जाननेवाला पुद्गलंद्रव्य अपने से 
भिन्न परद्रव्य के अर्थात्‌ भ्रात्मा के ज्ञाता-दृष्टारूप परिणाम में अ्रन्तर्व्यापक 
होकर उसे ग्रहण नहीं करता, उसरूप परिणमित चहीं होता तथा उसरूप 
उत्पन्न नहीं होता । . 'परल्तु प्राप्य। विकायें व निवेत्य - ऐसे व्याप्य लक्षण 
वाले अपने स्वभावरूप कर्म में, वह पुद्गलद्वव्य स्वयं श्रन्तर्व्यापक होकर, 
आदि-मध्य-अ्न्त में व्याप्त: होकर,:उसे ही- ग्रहएं करता है, उसीरूप 

,. .रिशमन करता है तथा उसीरूप उत्पन्न होता है.। 
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कर्ता के रूप में पुदूगल स्वयं अपने कार्य रागांदि व हर्ष-शोक के 
परिणामों में भ्न्तव्यापर्क होकर भ्रादि-मध्य-शअनन्त में व्याप्त होकर उसे ग्रहरा 
करता है, उसरूप परिणमन करता है तथा उसरूप उत्पन्न होता है; परन्तु 
वह पुदूगल भ्रात्मा के कार्यरूप निर्मेल वीतरागी परिराम को ग्रहरा नहीं 
करता, उसरूप परिणमित नहीं होता और न ही उसरूप उत्पन्न होता है। 


इसलिये जीव के परिणाम को, भ्रपने परिणाम को तथा अ्रपने 
परिणाम के फल को नहीं जाननेवाला पुदुगलब्रव्य प्राप्य, विकार्य व निव॑रत्य 
रूप व्याप्य लक्षणवाले परद्रव्य के परिणाम (कर्म) का कर्चा नहीं होने से 


पुदुगलुद्॒त्य का जीव के साथ कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है ।' 


देखो ! यहाँ यह निष्कर्ष निकाला है कि परद्रव्यरूप जीव के ज्ञाता- 
दृष्टास्वरूप वीतरागी परिणामों को पुद्गलद्रव्य नहीं करता, इसलिए 
पुद्गलद्रव्य का जीव के साथ कर्त्ा-कर्म सम्बन्ध नहीं है। व्यवहार-रत्नत्रय 
का, राग या हष-शोक का शुभ-परिरणाम ज्ञाता के वीतरागी परिणामों का 
कर्ता तथा ज्ञाता का वीतरागी परिणाम, उस व्यवहार-रत्नन्रय के रागादि 
परिणामरूप कर्त्ता का कर्म नहीं है। श्रहाहा ! व्यवहार-रत्नन्नय का 
परिणाम निश्चय से ज्ञाता के वीतरागी परिणाम का कर्ता नहीं है, क्योंकि 
व्यवहार-रत्नन्नय का परिणाम पुदूगल का परिणाम है। वह पुदूगल का 
परिणाम स्वयं को, स्वयं के परिणाम के फल को तथा ज्ञाता-दृष्ठा के 
वीतरागी परिणाम को नहीं जानता । 


यद्यपि ऐसे नहीं जाननेवाले व्यवहार-रत्नन्नय की मौजूदगी में जीव 
का ज्ञाता-दृष्टारूप वीतरागी परिणाम उत्पन्न होता है श्र्थात्‌ वीतराग- 
परिणाम की उत्पत्ति के काल में भूमिकानुसार व्यवहार-रत्नत्रय का राग 
उपस्थित रहता है; तथापि वह राग वीतराग-परिणाम का कर्ता व॒ 
वीतराग-परिणाम उस व्यवहार-रत्नन्रय के राग का कम - ऐसा कर्तता-कर्म 
भाव नही है। श्रहों ! श्रदूभुत बात है । 

प्रश्न :- शाप कहते हैं कि व्यवहार, निश्चय का हेतु नहीं है, किन्तु 
छह॒ढाला में तो कहा है कि श्रव व्यनहार सोक्षमग सुनिये, हेतु नियत फो 
होई - इसका क्या श्रभिप्राय है ? ः 

उत्तर :- हाँ, भाई ! तुम ठीक कहते हो । सुनो ! जहाँ व्यवहार- 
रत्नत्रय को निश्चय का कारण कहा है, उसका प्रयोजन निमित्त का ज्ञान 
कराना मात्र है; भ्रतः सहचर देखकर उपचार से आरोपित कथन किया है 
“ ऐसा समभना चाहिए । जब निश्चय-सम्यग्दशेन अपने स्वभाव के आश्रय 
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से प्रगट हुआ, उससमय जो देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का राग है, यद्यपि _ 
वह निश्चय से सम्यर्दशेन नहीं है अर्थात्‌ श्रद्धायुण .की पर्याय नहीं है; ' 
तथापि उसे निश्चय-सम्यग्दशेन का सहचर देखकर व्यवहार से सम्यग्दशन ' 
या सम्यग्दशेन का हेतु कहा है, परन्तु वह शुभराग भी बंध का ही कारण 
है। निश्चय-व्यवहार का संबवेत्र यही लक्षण (स्वरूप) है। इसप्रकार 
मोक्षमागेप्रकाशक में इसका अच्छा स्पष्टीकरण है । 


देखो ! शास्त्र में ऐसा श्राता है कि 'भेदाभेद-रत्नत्नय के आराधक , 
जीवों को गृहस्थ आहार-पानी देते हैं! - भावलैेंगी मुनि भेदाभेद-रत्ननय 
के आराधक हैं, भ्र्थात्‌ वे सेवन तो एक अभेद-रत्नत्रय का ही करते हैं, 
किन्तु उन्हें भूमिकानुसार व्यवहार-रत्नत्रय का 'रागभाव आता है, उस 
रागभाव को उपचार से रत्नन्नय कहा है। भ्रहाहा ! महा सुनिवर भावलिंगी . 
सन्त जब अन्दर में अभेद-रत्नन्नयस्वरूप आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द में 
रमते हैं, उससमय उन्हें देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा का जंरा-सा विकल्‍प है, 
उसे निश्चय-रत्नन्यय का सहचर देखकर -ऐसा कहा है कि वे व्यवंहार- 
१22 के या भेद-रत्नत्रय के आराधक हैं, किन्तु यह्‌ कथन उपचार का है। 

“(वास्तव में तो मुनिराज को आराहार-विहारं-निहार के समय भी भेदाभेद- 
है, और इससे यह सिद्ध हुआ कि उनके अ्रकेला व्यवहार नहीं है, 
बल्कि आहार लेते समय भी उनके अमभेद-रत्नन्नय है । 


यहाँ कहते हैं कि जो भेद है, राग है - वह तो पुद्गल-का कार्य है; . 

आत्मा (मुनिवर) उसका आराघन कंसे करे। धर्मी को तो अभेंद चेत्तन्‍्य 

के आ्राश्नय का अनुभव वेदन में है, उसका आराधन है।. उससमय जो राग . 
वत्तेता है, व्यवहार से उस पर आराधंना का आरोप करके यह कहा जाता 

है कि मुनिवर व्यवहार की आराधना करते हैं।. झाराधघना तो अभेद की 
एक ही होती है, किन्तु दूसरी वस्तु में - निमित्त में, श्राराधना का आरोप 
करके, पर की-देव-गरुरु-शास्त्र की आराघना की; ऐसा कहा जाता है। 
मोक्षमार्गेप्रकाशक में पण्डितप्रवर श्री ठोडरमलजी ने बहुत ही सारगर्भित 
सरस स्पष्टीकरण किया है। वहाँ लिखा है कि 'मोक्षमा्गें दो नहीं है, 
किन्तु मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार. से है।! उसीप्रकार आराधकपना 

दो प्रकार का नहीं है उसका कथन दो प्रकार से है।' इंसीतरह साधकपना 

भी दो प्रकार का नहीं है, उसका कथन दो प्रकार से है। आत्मा का अनुभव 

हे निश्चय-साधन है तथा उससमय राग की मन्दता के भाव को सहचर 

* देखकर उपचार से साधन कहा है, वास्तव में तो वह साधन.नहीं है । 
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हे यहाँ कहते है कि पुदूगल का जीव के साथ कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है, 
क्योंकि पुद्गलद्रव्य के रागादि व हर्षे-शोकादि के परिणाम, ज्ञानानन्द 
स्वभावी आत्मा के निर्मेत वीतरागी परिणाम को ग्रहरणा नहीं करते, उसरूप 
परिणमित नहीं होते तथा उसरूप उत्पन्न नहीं होते। श्रतः रागभाव कर्ता 
व ज्ञानानन्द परिणाम उसका कर्म - ऐसा कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है । 
व्यवहार-रत्नत्रय कारण व निश्चय-रत्नत्रय कायें-ऐसा कथन 
शास्त्रों में आता है। श्री जयसेनाचायं को टीका में भी ऐसा कथन बहुत 
झ्राता है, परन्तु यह तो व्यवहा रनय के कथन की शैली है। भाई ! वीवराग 
के वचन पूर्वापर विरोधरहित होते हैं। एक झोर तो कहते हैं कि राग 
का परिणाम जीव के या मोक्षमार्ग के परिणाम को करता नहीं है भौर 
दूसरी झोर कहते हैं - व्यवहारमोक्षमार्ग निश्चयमोक्षमार्ग का कारण है - 
इसप्रकार परस्पर विरोधी कथनों की जो अपेक्षा हो-उस श्रपेक्षा को 
यथार्थ समझता चाहिए । अ्रपेक्षा समझते ही सब विरोध मिट जाता है । 
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'कोई ऐसा जानता हो कि पुदूगल जड़ है तथा किसी को जानता 
नहीं है, अत: उसका जोव के साथ कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध होगा; परन्तु ऐसा भी 
नहीं है।” पुदूगल तो जड़ है हो, साथ हो झात्मा में जो व्यवहार-रत्नत्नय 
का राग होता है - वह भी अ्रचेतन है, जड़ है। पंच महाब्रत का भाव या 
शास्त्र पढ़ने-सुनने का विकल्प भी श्रचेतन है, जड़ है। राग स्वयं राग्र-को- 

नहीं जानता तथा भात्मा को भी नहीं जानता, इसकारण वह भी / जानता तथा झात्मा को भी नहीं जानता, ट 

है - ऐसे अचेतन राग का जीव के साथ कतता-कर्म सम्बन्ध मानना मिथ्या राग पर सम्बन् _मिशथ्या 
है। राग का परिणाम, वह कर्ता व घर्मी का जानने का परिणाम, वह उप्त 
संग का कर्म - ऐसी मान्यता शास्त्र के विपरीत है। पुद्गलक्नव्य जीव को, 
उत्पन्न नहीं कर सकता है, अर्थात्‌ व्यवहार-रत्तत्रय का रागभाव भी जीव 

में सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग को पर्याय को उत्पन्न नहीं कर 
सकता, पुदुगल का जीव के साथ कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है।_ 

झात्मा तो ज्ञानस्वरूप है; इसलिए ज्ञान, राग की पर्याय का कर्ता 
व राग, उसका कर्म - ऐसा भले न हो; किन्तु जड़-पुदृगल तो जानता नहीं 
है, श्रतः उसका तो आत्मा के साथ कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध हो सकता है न ? 
व्यवहा र-रत्नत्रय का शुभराग, कर्ता व धर्मी का स्व के श्राश्रय से हुआ स्व-पर 
को जानने का परिणाम, इसका कर्म - ऐसा कर्ता-कर्मपना तो हो सकता 
है या यह भी संभव नहीं है | - ऐसा शिष्य का प्रश्न है। इसके उत्तर में 
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कहते हैं कि नहीं - ऐसा कर्त्ता-कर्मपना भी' नहीं है। बात बहुत “सूक्ष्म है. 
भ्रत: समभने में थोड़ी कठिन मालूम पड़ती.है; परन्तु क्या करें ? इसको 
'समभझे बिना.सुखी होने का अन्य कोई उपाय .नहीं हैं, श्रतः है-भाई.! तु्े 
सुखी होना हो तो इसे अवश्य समभना पड़ेगा 4 ' : 

जिसको ज्ञानानन्दस्वभावी भंगवान आत्मा का भान होतीं'हैं, वह 
ज्ञानी. है। उस ज्ञानी जीव को जो ज्ञान-श्रद्धान' व शान्ति के परिणाम होते 
हैं, वे परिणाम उसके कर्म हैं तथा वह श्रात्मा उन परिणामों का.कर्तता. है। ' 
परन्तु साथ में जो व्यवहार-रत्नत्नय का राग होता है, 'वह- उसका'कार्ये ' 
तथा श्रात्मा उसका कर्त्ता -ऐसा नहीं.है । व्यवहार का- राग-परिरणामं, 
कर्ता व जीव की तत्समय उत्पन्न हुईं, स्व-परप्रकाशक ज्ञानंपर्याय,:उस राग 
परिणाम का. कर्म - ऐसा कर्त्ता-कर्मपन्ता भी सम्भव नहीं हैं; क्योंकि जानने 
वाली ज्ञान-पर्याय के आादि-मध्य व अन्त में श्रात्मा स्वयं है.। धर्मी के ज्ञाता- 
दृष्टारूप परिणाम का कर्ता राग ,नहीं हो - सकता 4 अहाहा . ! * जिसको 
चेतन्यमूर्ति भगवान आत्मा का भान हुआ है - ऐसे धर्मी जीव के परिणमन 
में जो स्व-परप्रकाशक ज्ञान-पर्याय हुईं, उसका वहूं स्वयं कर्त्ता है। यद्यपि 
उससमय व्यवहार-रत्नत्रय. का राग सहचररूप में,. है; तथापि: वह राग- 
ज्ञान-पर्याय का कर्ता नहीं है। ८ 

: झाचाये कहते हैं - “पुद्गलद्गव्य जीव को उत्प्नन्न नहीं कर सकता 

2 नहीं कर सकता। इसलिए उसका जीव के साथ कर्त्ता-कर्मभाव 
नहीं है ।” 

उत्पन्न नहीं कर सकता -- यह कहकर निवेत्य-कर्म का निषेध कर 
दिया है। इसीप्रकार 'परिणमा नहीं सकता' 'व “ग्रहण नहीं'कर सकता - ' 
ऐसा कहकर विकाय-कर्म व प्राप्य-कर्म का निषेध किया है श्रर्थात्‌ जीव का 
ज्ञाता-दृष्ठारुप वीतरागी परिणाम पुद्गलक्रेव्यः का. प्राप्य, विकायें व 
निवेत्य कर्म नहीं है। अ्रहाहा ! “भगवान श्रात्मा ज्ञान, आनन्द व शान्ति 
भ्रादि श्रनन्त-भ्रनन्त शक्तियों का सागर है । इसकी दृष्टि व श्राश्रय होने पर 
जो निर्मल श्रद्धा, ज्ञान व शान्ति का.:परिणाम हुआ, उसे आत्मा उत्पन्न 
करता है, वह श्रात्मा का प्राप्य है; किन्तु उस काल में जो राग.की मन्दता 
है, वह उसका प्राप्य.नहीं है । अहाहा ! इस निर्मेल मोक्षमार्ग के परिणाम 
के आदि, मध्य व भ्रन्त में तत्समय के राग की मन्दता नहीं है; बल्कि उसके 
श्रादि, मध्य व अन्त में तो चंतन्‍न्यघन भगवान भात्मा है। . . | 

देखो | यह जिनेश्वरदेवःका बताया मार्ग है। भाई ! यह तेरे ही 
कल्याण का मार्ग है'। तू ही निश्चय से जिन. और जिनवर है। जिन और 
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जिनवर में कोई अन्तर नहीं हैं। 'जिन ओर जिनवर में किड्चित्‌ भी फर्क 
नहीं समक - ऐसा शास्त्र में भी आता है। अहो ! जिसे अपनी निज की 
महिमा व अपने ज्ञायक भगवान आत्मा का वडप्पन वर्तमान पर्याय में ही 
समभ में भा गया या श्रद्धा में बेंठ गया, उसे लियम से सम्यरदर्शन-ज्ञान- 
चारित्र को उत्पत्ति होती है। इस निर्मल मोक्षमार्ग के परिणाम की उत्पत्ति 
में राग की किज्चितु भी अपेक्षा नहीं है। नियमसार की दूसरी गाथा की __ 
टीका में कहा है - 'निज परमात्मतत्व है - निज परमात्मतत्व के सम्यक्‌ श्रद्धान-ज्ञान-अनुष्ठानरूप _ 


>-+ ---+-+न नली कल जला तनमन >> 


शुद्ध रत्नत्रयात्मक भाग परमनिरपेक्ष है।' 
हज ाााााााआाआ्रर॥्/ाशणणाभााशशण//ाा 


अरहो ! देखो तो सही । चारों शोर से एक ही वात सिद्ध होती है । 
भाई ! यह सर्वज्ञ-वीतराग्र का मार्ग वाहर के प्रदर्शन की वस्तु नहीं है । 
यह तो श्रन्तर में चेतन्व भगवान श्रात्मा का दशन व अनुभवन करने का 
मार्ग है। जिसमें संसार व संसार का भाव नहीं है - ऐसा झात्मा दृष्टि या 
अनुभव में आने से जिसे निर्मेल रत्नत्रय प्रगट हुआ है, उस ज्ञानी की 
मोक्षमार्ग की पर्याय के आदि में आत्मद्रव्य स्वयं है। राग जानता नहीं है, 
इसलिए राग्र के आदि-मध्य-श्रन्त में पसरकर समकित आ॥रादि उत्पन्न 
नहीं होते हैं । 

लोग कहते हैं कि 'निश्चय-मोक्षमार्ग की निर्मेल-पर्याय व्यवहार से 
होती है; परन्तु यहाँ कहते हैं कि नहीं भाई ! ऐसा नहीं है। निर्मेल-पर्याय 
व्यवहार से होती है- यह तो निमित्त का कथन है। वीतराग के वचन _ 
पूर्वापरविरोधरहित होते हैं। पुदुगलद्गव्य जीवों को उत्पन्न नहीं कर - 
सृकता । भ्रन्वकार, प्रकाश को कैसे उत्पन्न कर सकता है? व्यवहार-रलवय-.- 

निशचय व व्यवहार-रत्तत्य की वात-ही- 


का राग अन्धकार है। भाई £ राग अन्चकार है। भाई ! निश्चय व हे 


भिन्न है एक चैतन्य प्रकाशमय है श्रौर दूसरा श्रन्चधकारमय है। गाथा ७२ 
में राग के बारे में कहा है कि इसे चिह्विकार कहो, भ्रन्घकार कहो या जड़ 
कहो - सव एक ही वात है। यहाँ भी यह सिद्ध किया है कि राग पुद्ूगल 
का परिणाम है और वह शुद्ध चंतन्‍्यपरिणाम को उत्पन्न नहीं कर सकता । 

प्रश्न :- अघ:कररा, अपूर्वकरण व अनिवृत्तिकरण के जो परिणाम 
होते हैं, उनसे सम्यग्दशन होता है या नहीं ? ह 

उत्तर :- भाई ! वस्तुत: बात ऐसी है कि सम्यग्दशेन करणलब्धि का 
भी अ्रभाव करके उत्पन्न होता है । सम्यग्दर्शव की उत्पत्ति के आदि में शुद्ध 
चैतन्य झात्मा है, उसकी उत्पत्ति के आदि में करणलब्धि का परिणाम नहीं 
है । यद्यपि गोम्मटसार में आता है कि पाँच लव्धियों से सम्यग्दर्शन-होता' 


घ 
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है, परन्तु भाई ! वहाँ तो यह ज्ञान कराया है कि सम्यग्दर्शन के पूर्व पाँच , 
लब्धियाँ होती हैं । इसका यह अर्थ नहीं है कि लव्धियों से सम्यग्दशेन हुआ । , ' 


झहाहा"" ! दिव्य शक्तियों का भण्डार परिपूर्ण सामथ्यं का धनी 


' सच्चिदानन्द प्रभु (आत्मा) श्रपनी' परिणति में श्रन्य का (राग का) 


झाधार क्‍यों ले ” इसीलिये यहाँ स्पष्ट कहा है कि ' भेद-रत्नत्रय- का राग 

झमेद-रत्नत्रय को उत्पन्न नहीं कर सकता | शास्त्रों में जहाँ ज्ञानी को . 
भेदाभेद-रत्नत्नय का आराधक कहा है, वहाँ ऐसा समभना कि वास्तव में 

तो एक निर्मल अभेद-रत्नन्नय का ही कर्ता व्र भोक्ता है, इसी रूप में निज 
स्वभाव का साधक व आराधक है। उस काल में साथ ही भेद-रत्नत्रय के. 
राग की मन्दता का जो भाव है, उसे सहचर व निमित्त देखकर. उपचार से 

उसका साधक कहा है । 


कोई कहता है कि दान दो, मन्दिर वनवाओ, रथयात्रायें निकलवाशो, 

शास्त्र छपवाओ, सस्ते भाव में शास्त्र बेचकर प्रचार करो, तीर्थयात्रा संघ 
निकालो इत्यादि - इनसे तुम्हारा कल्याण होगा; प्रसन्तु भाई ! ये सबं तो, 
विकल्प हैं। शास्त्र सुनने का भाव भी विकल्प है । इन विकल्पों के श्रादि 
में पुदुगल है, श्रात्मा नहीं हैं; तो फिर उनसे आत्मा का कल्याण केसे “ 
होगा ? गजब बात है, नाथ ! तेरी बलिहारी है। हे नाथ ! तू'बीतराग- . 
स्वभाव से भरा हुआ प्रभु है। तुझे वीतराग-परिशति,की उत्पत्ति के लिए 
पर की - राग की श्रपेक्षा क्‍यों हो ? तेरी खान में ही परिपूर्णेता भरी है, 
इस परिपूर्ण स्वभाव का श्राश्रय. ले, उसी के. आश्रय . से तुर्के सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चारित्र की वीतरागी पर्याय प्रगट होगी । ह 


कुछ लोग यह कहते हैं कि चौथे गुशस्थान में सराग सम्यग्दशन 
होता है, वीतराग सम्यग्द्शन नहीं होता; किन्तु भाई ! सराग सम्यग्द्शन- 
तो कोई सम्यन्दशन ही नहीं है, वह तो.आरोपित 'कथनमांत्र है। जिसे 
सम्यग्दशेन की वीत्तरागी पर्याय प्रगट होती' है, उसे उस काल में देव-शास्त्र- 
गुरु की श्रद्धा को मन्‍न्दकषायरूप शुभराग भी. होता है।. उस राग पर 
सम्यर्दर्शन का आरोप करके, उसे सराग सम्यग्दशेन कहा जाता है; परन्तु 
वीतराग सम्यग्दर्शन के बिना सराग सम्यर्ंदर्शन. का (आरोपित कथन का) _' 
अस्तित्व भी सम्भव नहीं है । 3 


वीतरागस्वरूप चिदानन्दघन प्रभु का श्राश्रय लेने पर चौथे गुरस्थान 
में जो सम्यग्दशन प्रगट होता है, वह वीतरागी.पर्याय है । यहाँ कहते हैं कि 


उस काल में राग की मन्दतारूप शुभभाव भी सहचर है, इसलिए उस प्र... 
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आरोप करके ऐसा कहा जाता है कि इस शुभराग से सम्यग्द्शन हुआ; 
किन्तु इनका कर्त्ता-कर्मपना नहीं है । भ्रहो ! संतों ने सत्‌ का ढिढोरा पीटा 
है। भात्मा अकषायस्वरूप भगवान है। उसे जो झ्रकषाय-परिणाम होता 
है, वह उसके स्वयं के कारण होता है। राग की मन्दता से अत्मालैं---- 
“अकषाय-परिणाम-वहीं-होत्त+-7 

परमार्थ से किसी भी द्रव्य का, किसी अ्रन्य द्रव्य के साथ कर्त्ता-कर्म 
भाव नहीं है । राग श्रन्य द्रव्य है तथा श्रात्मा की निर्मेल परिणति आत्मा 
का स्वद्रव्य है; इसलिए राग की दशा जीव की निर्मल दशा को उत्पन्न 
करे - ऐसा कर्त्ता-कर्म भाव राग व जीव के बीच में नहीं है। भाव तो बहुत 
सूक्ष्म है; परन्तु कथन शैली सादी है, प्रयत्न करने पर समभा जा सकता है। 


अब इसी अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं :- 


ज्ञानी जानन्नपोमां स्वपरपरिणरति पुद्गलश्चाप्यजानन्‌ 
व्याप्तुव्याप्यत्वमन्त: कलयितुमसही नित्यमत्यंतभेदात्‌ । 
प्रज्ञानात्कतृ कमेन्नममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌ 
विज्ञानाचिश्चकास्ति क्रकचवददयं भेदमुत्पाथ सद्य: ॥॥५०॥ 


श्लोकार्थे :- [ ज्ञानी] ज्ञानी तो [इमां स्व-पर-परिशति] अपनी 
झौर पर की परिणति को [जानन्‌ भ्रपि] जानता हु्ना प्रवर्तंता है [च] 
झौर [पुद्गलः श्रपि श्रजानन्‌ | पुद्गलद्रव्य अपनी तथा पर की परिणति 
को न जानता हुआ प्रवतंता है; [ नित्यम्‌ श्रत्यन्त-सेदात्‌ |- इसप्रकार उनमें 
सदा अत्यन्त भेद होने से (दोनों भिन्नद्वव्य होने से ), [भ्रन्तः-] वे दोनों 
परस्पर श्रन्तरज्ध में [व्याप्तृ-व्याप्यत्वम्‌ | व्याप्य-ब्यापक भाव को 
[कलगितुम्‌ असहौ ] प्राप्त होने में असमर्थ हैं। [ प्रनयो:कर्तूं कर्म भ्रमसतिः ] 
जीव-पुदुगल में कर्त्ता-कर्म भाव है - ऐसी भ्रमबुद्धि [अ्ज्ञानात्‌] भ्ज्ञान के 
कारण [तावत्‌ भाति] वहाँ तक भासित होती है कि [यावत्‌] जहाँ तक 
[विज्ञानाचिः] (भेदज्ञान करनेवाली) विज्ञानज्योति [क्रकचचवत्‌ श्रदयं] 
करवत की भाँति निर्देयता से (उम्रता से) [सद्यः भेद उत्पाद्य] 
जीव-पुदूगल का तत्काल भेद उत्पन्न करके [न चकास्ति] श्रकाशित 
नहीं होती । 

भाषाओं $- भेदज्ञान होने के बाद, जीव भर पुदुगल में कर्त्ता-कर्म 
भाव है - ऐसी बुद्धि नहीं रहती; क्योंकि जब तक भेदज्ञान नहीं होता, 
तव तक अज्ञान से कर्तता-कर्म भाव की बुद्धि होती है. 
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कलश ५० पर प्रवचन 


इस कलश में तो अ्मृतचन्द्राचाय ने साक्षात्‌ अमृत ही परोस दिया ' 
है। कहते हैं कि ज्ञानी तो निज और पर की परिणति को जानता हुश्ा 
प्रवत्तेता है । यहाँ आत्मानुभवी - सम्यरदुष्टि धर्मात्मा जीव को ज्ञानी कहा 
गया है। जिसे आत्मानुभवपूर्वक आंशिक वीतराग दशा प्रग्ंट हुई है, वह 
घर्मी जीव निज और पर की परिणति का मात्र ज्ञाता रहता है। देखो, . 
यहाँ 'परिणति' शब्द का प्रयोग किया है, किन्तु इसका अर्थ यह है कि 
ज्ञानी अपने द्वव्य-गुण-पर्याय को तथा कर्म के (पर के) द्रव्य-गुण-पर्याय को , 
जानता हुआ प्रवर्तित होता है। धर्मी स्वयं की व पर की परिणति को जानता 
हुआ प्रवतित होता है, तथा पुद्गलद्रव्य श्रपती व पर्॑.की परिणति को 
नहीं जानता हुआ प्रवर्तित होता है । 

देखो ! जाननेवाला भगवान आत्मा अपने उत्पादे-व्यय-पश्रौव्य 
अर्थात्‌ द्रव्य-गुण-पर्याय को जानता हुआ प्रवतंता है, परन्तु पर का कर्त्ता , 
बनकर प्रवरतित नहीं होता । न तो ज्ञानी राग को करता हुआ प्रवत्तंता है 
तथा न राग ज्ञान की अ्रवस्था को (आझात्मा को) करता हुआ प्रवर्तता 
है श्र्थात्‌ आत्मा व राग में तथा राग्र व आत्मा में किसी प्रकार का कोई 
कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है। अ्रह्महा ! श्रात्मा तो स्व एवं पर को जानने- 
रूप प्रवत्तेता है तथा पुदूगल (राग) स्व और पर को नहीं जानता हुआ 
प्रवत्तेता है । 

इसप्रकार उनमें सदेव अत्यन्त भेद होने से, या उन्त दोनों में परस्पर 
अ्न्तरद्भ में व्याप्य-न्यापक भाव का अभाव होने से कर्त्ा-कर्मेपना सम्भव .. 
नहीं है। राग की पर्याय, व्यापक व ज्ञानं की पर्याय, व्याप्य- ऐसा 
परस्पर व्याप्य-व्यापक भाव असम्भव है, अत: राग और ज्ञान से कर्त्ता-कर्म 

म्बन्ध नहीं बनता है । 

धर्मी जीव अपने ज्ञान व्‌ आनन्द के परिणाम को उत्पन्न करता 
हुआ एवं जानता हुआ प्रवत्तेता है। तथा रागादि को उत्पन्न नहीं करता, 
मात्र जानता हुआ प्रवत्तेता है। स्व-पर को जाननेवाला ज्ञान स्वयं स्वत 
परिणमित होता है। यद्यपि वह राग को जानता हुआ प्रवत्तेता है, तथापि. 
उसके जानने में राग की कारणता नहीं है। राग को व स्व को जानने 
वाला ज्ञान, राग का कर्त्ता नहीं है एवं राग, उस,.ज्ञान का कर्म नहीं है। 
इसीतरह राग का परिणाम (पुदूगल का परिणाम ) भी ज्ञान-पर्याय को 
उत्पन्न नहीं करता । अर्थात्‌ राग, कर्त्ता व निर्मेल पर्याय, .उसका कर्म - 
ऐसा कर्ता-कर्म सम्बन्ध भी नहीं है । ह 
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देखो ! तत्त्व की गहराई में ले जा रहे हैं। जहाँ निर्मेलानंन्‍्द' का 
नाथ चंतन्यघन प्रभु आत्मा विराजता है, वहाँ ले जाना चाहते हैं; क्योंकि 
वहाँ पहुँचने पर सुख की प्राप्ति होती है|. राग तो पुद्गल का परिणाम 
है, दुःख का परिणाम है। वह दुःख का परिणाम आत्मा की ज्ञान व 
आनन्द की परिणति को कंसे उत्पन्न कर सकता है? भ्रह्ाहा ! जो स्वयं 
दुःखरूप है, वह सुख को कंसे उत्पन्न कर सकता है ? इसीतरह राग 
अज्ञानरूप है, वह ज्ञान की पर्याय को उत्पन्न नहीं कर सकता |... 

शुभोपयोग धर्म नहीं है, धर्म का कारण भी नहीं है।. शुभोपयोग 
को तो प्रत्येक जीव भ्नादि से करता रहा है, किन्तु चैतन्य की निर्मल 
परिणतिरूप धर्म श्राज तक नहीं हुआ - इससे स्पष्ट है कि शुभोपयोग धर्म 
व धर्म का कारण नहीं है। ज्ञानी की स्व-पर को जाननेवाली पर्याय, राग 
में मिलकर कैसे हो सकती है ? राग तो परद्रव्य है व जानने-देखनेवाली 
दशा स्वद्रव्य की है, स्वद्रव्य है। पुण्य-पाप अश्रधिकार में श्राता हैँ कि 
आत्मा की मोक्षमार्गे की पर्याय में द्रव्यान्तर का सहारा नहीं है । रागादिं 
भाव द्वव्यान्तर हैं, अन्य द्रव्य हैं। आत्मा को उनका सहारा नहीं है। 
भगवान आत्मा को मात्र अपने स्वभाव का ही सहारा है । आत्मा अपने द्रव्य- 
स्वभाव से उत्पन्न हुई मोक्षमार्ग की पर्याय का कर्त्ता व वह पर्याय उसका 
कम है । राग व व्यवहार को ज्ञान जानता है, परन्तु. जानने मात्र के 
सम्बन्ध से ज्ञान व राग के परस्पर कर्त्ा-कर्म सम्बन्ध नहीं बन जाता । 
शेय-ज्ञायक सम्बन्ध होते हुए भी राग व आत्मा के परस्पर कर्त्ता-कर्मे 
सम्बन्ध नहीं है । राग व आत्मा की निम्मेल पर्याय में भ्रत्यन्त भेद है । 

नियमसार की गाथा ८२ में कहा है कि ऐसा भेदाभ्यास होने पर 
जीव मध्यस्थ होता है श्र उससे चारित्र होता है।' रागभाव से चारित्र 
होता है - ऐसा नहीं कहा, बल्कि राग के भेदाम्यास से अन्तर में चारित्र 
होता है - ऐसा कहा है। पहले सम्यग्दशेन के काल में भेदज्ञान होता है; 
पश्चात्‌ विशेष भेदाभम्यास से अन्तर में ठहरता है, तब चारित्र होता है, 
राग से चारित्र नहीं होता - इसप्रकार राग व स्व-पर को जाननेवाले 
ज्ञायक आत्मा में परस्पर अ्रत्यन्त भेद है। राग व ज्ञान की पर्याय में परस्पर 
भेद होने से उनमें व्याप्य-व्यापक भाव का अश्रभाव है। राग पुद्गल है 
व ज्ञान की निर्मेल दशा आत्मा है -दोनों भिन्न हैं। उन दोनों में व्याप्य- 
व्यापकपना नहीं है, इस कारण कर्त्ता-कर्मपना भी नहीं है । 

अब कहते हैं कि जव तक श्रज्ञान के कारण ऐसी भ्रमबुद्धि बनी 
रहेगी कि पुदू्गल व जीव के परस्पर कर्त्ता-कर्मंपना है, तब तक करवतु की 
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भाँति विज्ञान-ज्योति निर्देयतापूर्वक तत्काल ही जीव-पुद्गल.में भेद उत्पन्न 
नहीं कर सकती । 


जब आत्मा राग से भेदज्ञान करके, ज्ञान का श्रनुभव करंता है; 
तब उसको पर का कर्त्ता-कर्मपना छूट जाता है। जो दृष्टि को पर्याय से 
हटाकर द्रव्य पर ले जाता है, उसको विज्ञानधनज्योति प्रगट' होती है । 
भले ज्ञान थोड़ा हो; परन्तु स्व-पर का भेदन्नान करके स्वानुभव करे, तो 
वह स्व में लगा हुआ ज्ञान ही विज्ञान-ज्योति है। अहाह्ाय ! चेतन्यमृत्ति' 
भगवान आनन्द का नाथ भिन्न है तथा राग भिन्न है - ऐसा आत्मानुभव 
करना ही विज्ञानज्योति है । यह विज्ञानज्योति करवतु की भाँति निर्देबता 
से श्र्थात्‌ उग्रता से जीव-पुदूगल का तत्काल भेद करके प्रगठ होती है । 

जेसे - पानी पर तंल-विन्दु भिन्न हो जाता है, उंसीप्रकार स्वानुभव 
करने पर राग की चिकनाहट तथा ग्रात्मा की वीतरागता - दोनों भिन्न 
हो जाते हैं। अहो ! केसा कलश व कंसी टीका ? आचारयेदेव ने गजब 
काम किया है । 


आत्मा दया, दान आदि भावों से भिन्न है; इसलिए इनके विकंल्पों 
से चारित्र प्रगयट नहीं होता, क्योंकि इन रागरूप विकल्पों में व आत्मा 
के वीतरागी परिणामों में परंस्पर कर्त्ा-कर्मपना नहीं है। भगवान आत्मा 
अपने निर्मल श्रद्धान-ज्ञान-चारित्ररूप से परिणमित हो तंथा वही राग्र को 
भी करे और राग-सम्वन्धी ज्ञान को भी करे >- ऐसा नहीं होता । भाई ! यह 
श्रन्तर के मर्म को वात है, वाहर की पण्डिताई इसमें कांम नहीं आरती । 


भेदज्ञान द्वारा ज्यों ही ज्ञान, राग से भिन्न होकर आत्मसम्मुख ' 
होता है कि तुरन्त उसोसमय राग व चतन्य की भिन्नता भास्ित हो जाती 
है, तथा चेतन्यमूत्ति भगवान आत्मा प्रकाशित हुआ .अर्थात्‌ चेतन्य की 
परिण॒ति प्रकाशित हो जाती है - इसे ही - धर्म कहते हैं। यह सर्वेज्ञदेव 
अरहन्त परमात्मा व दिगम्बर मुनिवरों का वचन है। ऐसी बात दिगम्वर 
धर्म के सिवाय अन्यत्र कहीं नहीं है । -. 


भाई! ये जन्म-मरणख का दुःख, ये चौरासी का चक्कर राग की 
एकतावुद्धि के कारण ही हो रहा है। उस रागर,से भेदज्ञान होने पर . 
सम्बरदशन प्रगट होते ही जन्म-मरण के समस्त दु:खों से छुटकारा. मिल 
जाता है। मनुष्य तो क्‍या? तियंज्च भी भेदज्ञान करके सम्यग्दर्शन . 
प्राप्त कर सकता है। भले ही सात तत्त्वों के नाम यादन हों, तथापि' 

», भात्मा के स्वभाव का भान हो: जाता है, आत्मानुभव - करने पर उसे-ही . 
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झतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आता है, उसकी भी वह दशा संबर है, 
तथा जिसके आश्रय से अ्रतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आया, वह चैतन्य- 
स्वभावमय जीव है - ऐसा उसको भावभासन होता है। यह श्रन्तर की 
वस्तु है, वाद-विवाद या तकं-वितक से समझ में नहीं आ सकती । 


नियमसार में स्व-समय व पर-समय के साथ वाद-विवाद करने का 
का निपेध किया है । जैसे - किसी को दो-पाँच करोड़ रुपये की निधि मिल 
जाए तो वह भ्पने घर में बेठकर भ्रकेला उसे भोगता है, उसीप्रकार तुझे 
ज्ञाननिधि प्राप्त हुई हो तो उसे भ्रकेले भोगना, परन्तु वाद-विवाद मत 
करना ; क्योंकि जीवों के कर्म अ्रनेक प्रकार के, स्वभाव अनेक प्रकार के तथा 
ज्ञान का उधाड़ भी अनेक प्रकार का होता है; इसलिए यह बात 
के ज्ञान में न वंठे तो भी वाद-विवाद मत करना । ' 


कलश ४० के भावार्थ पर प्रवचन 


भदज्ञान होने के बाद जीव व पुद्गल में कर्त्ता-कर्म भाव है - ऐसी 
बुद्धि नहीं रहतो | शरीर-मन-वाणी-कर्म इत्यादि जड़ की पर्याय के साथ 
तो जीव का अज्ञान अवस्था में भी कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है। यहाँ पुदूगल का 
अर्थ राग-हप समझना । व्यवहार के रागभाव से ज्ञानस्वभावी आत्मा 
भिन्न है! - ऐसा भेदज्ञान जहाँ हुआ, वहाँ जीव व पुदूगल (राग) में कर्त्ता- 
कर्मभाव की बुद्धि नहीं रहती है। श्रह्महा ! जहाँ निश्चय के विषयभूत 
सच्चिदानन्द प्रभु का झ्राश्नय लेकर राग्र से भिन्न किया, वहाँ शरीर-मन- 
वाणी इत्यादि का कर्त्तापना तो रह ही नहीं सकता है। अन्दर में विद्यमान 
दया, दान, त्रत, भक्ति आ्रादि के शुभभाव के साथ भी जीव की कर्त्ता-कर्मेपने 
की वुद्धि छूट जाती है । 

यहाँ कोई भ्रनजान व्यक्ति ऐसा कह सकता है कि आप व्यवहार 
को सर्वथा हेय कहते हो, सो यह तो एकान्त है - मिथ्यात्व है हे उसका 
समाधान करते हैं कि व्यवहार के दया, दान, आदि के परिणामों का मैं 
कर्ता तथा ये परिणाम मेरे कर्म - ऐसी मान्यता भअ्ज्ञान व मिथ्यात्वभाव 
है । भाई ! व्यवहारलूप राग से भेदज्ञान करके, उसे हैय मानकर, एक निज 
ज्ञायकस्वरूप भगवान आत्मा को ही उपादेय माने एवं उसी का प्राश्रय करे; 
तब जीव का पुदूगल के साथ माने हुए कर्त्ता-कर्मंभाव का अभाव होता है। 


देखो ! एक बार ऐसा दुःखद प्रसंग बना कि एक बीस वर्ष का 
लड़का था । वह पागल कुत्ते के काटने से पागल हो गया । थोड़े दिन पूव हो 
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उंसकी शादी हुई थी ॥ उसे इतना दुःख कि देखनेवाले भी रो-रो पंड़े, परन्तु 
उसका दुःख कौन दूर करे? परद्रव्य में जीवकर ही क्यों सकता है ? , 

परद्रव्य का कर्ता ज्ञानी तो है ही नहीं; परन्तु अज्ञान भाव से अज्ञानी भी ' 
'परद्वव्य का कर्ता नहीं है। उस बिचांरे को लोगों ने सॉँकलों से 'बाँचा, 
तथापि दुःख के कारण तड़फता.था । यहाँ-वहाँ भागा-भागा प्राण देने को 
“ मरने को फिरता था। भरे रे ! इतना दुःख कि. देखा तहीं जाता । थोड़ी हो 
देर में उसकी देह छूट गयी। शभ्वरे भाई ! देह उंसकी थी हो कब, जो. , 
उसके साथ रहती .? भाई. ! आ॥लात्मा के भान बिना जीव ने- ऐसे मरण-अनुन्त 
बार किये हैं। बापू ! राग को अपना मानकर जो राग-में अटके हैं - ऐसे 
श्रज्ञानी जीवों को भेदज्ञान के बिना भयंकर दुःख आ पड़ते हैं। राग को 
हेय मानकर आत्मा का अनुभव करना ही वस्तुतः भेदज्ञान है। अ्भु ! यह 
भेदज्ञान ही तुझे एकमात्र शरण है, अन्य कुछ भी शरण नहीं है। जो 
राग को हेय नहीं मानते; उसकी रुचि नहीं छोड़ते - उन्हें आत्मा की रुचि 
कहाँ से हो ? एक म्यान में दो तलवारें नहीं रह सकतीं। भाई ! - दया, 
दान, ब्रतादि का राग हेय है - ऐसा पहलें स्वीकार तो कर ! तभी .तुझे 
भेदज्ञान या श्रात्मानुभव होगा । 


शरीर-मन-वारी, कुटुम्ब-कबीला.- सब धूल है, इनको अ्रपता मानने 
की तो बात ही कहाँ है ? किन्तु भाई ! अन्दर में - जो शुभराग होता है. 
उसकी भी रुचि छोड़नी पड़ेगी । प्रभु ! श्रात्महित करना हो तो सुख, का 
सही मार्ग. यह ही है, अन्यथा मरण करके- कहाँ चला-जायगा ? पता भी 
नहीं लगेगा । जो मान के खातिर मरता है, वह कहीं कींड़ा-मकोड़ा:' लट- 
गिजाई की पर्यायें घर-घर कर अन्त में नरक नियोद .में जा पड़ता है.। 
भाई ! तेरे दुःखों का तुझे पता नहीं है। जो तूने भोगे हैं, उनको देखनेवाले 
भी फूठ-फूटकर रोये हैं-ऐसे श्रपार पारावार दुःख, तूने अज्ञानभाव से 
अनन्त बार भोगे हैं। 


चतन्य सम्पदा से भरपूर -भरा हुआ पूर्णानन्द का नाथ-भगवान 
तेरे श्रन्दर त्रिकाल विराजता है भौर राग तो.एकसमय मात्र की क्षरिक 
अवस्था है। तेरी वस्तु यानी तू, उस राग .से भिन्न है.।. अरे .भाई ! . 
राग आजस्रव व बन्ध तत्त्व है, जबकि, तू निराला ज्ञायंक अ्रबन्ध तत्त्व है। 
राग अचेतन है, जबकि तू चेतन्यूमय भगवान: है.। राग॑, से भिन्न आत्मा का 
ज्ञान, भेदज्ञान है। प्रभु ! तू जहाँ है - वहाँ जा, वहाँ दृष्टि डाल ! यह देह 
तो उंसंकी स्थिति पूंरी होने पर छूट जायगी । देह तेरी है कहाँ, जो तेरे सांथ 
रहे ? भाई ! यह भागे हो जुंदा है- निराला है। दुनिया के साथ 'मेल 
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'बिठायेगा तो मेल नहीं बैठेगा । यहाँ भ्रपने साथ मेल बिठा, तेरा मेल तेरे 
साथ ही बैठ.सकता है; क्योंकि वस्तु में ऐसा ही स्वभाव व सामथ्य है, पर 
के साथ मेल बैठे -- ऐसी सामथ्ये झात्मा में नहीं है। , 

. / जब राग से भिन्न पड़कर . झरात्मा का अ्रनुभंव होता है, तब झपनी 
वर्तेमान पर्याय की कमजोरी से जो राग होता है, उसे ज्ञानी जानता है, 
उसे व्यवहार कहते हैं। तथा राग से भेदज्ञान हुए बिना जो राग में रहता 
है, वह व्यवहार-विमृढ़ है। समयसार ग्राथा ४१३ में कहा है कि 'जो 
अनादिरूढ़,, व्यवहारमूढ़ और' निश्चय में अनारुढ़ हैं, वे भगवान भ्रात्मा 
का भ्रतुभव नहीं करते । श्रहो-। कुन्दकुन्दाचार्य व प्रमृतचन्द्राचाय भगवन्तों 
ने अपार करुणा की है। उन्हें करुणा का विकल्‍प उठा शौर किसी 
धन्य घड़ी में यह शास्त्र बन गया। यह भव्यजीवों का महाभाग्य है, 
जो ऐसी वस्तु भरतक्षेत्र में मोजूद रह-गई । | 

यहाँ कहते हैं कि व्यवहार के राग.से भगवान श्रात्मा भिन्न है' - ऐसा 
जो जानता है, उस जीव को स्वयं व पुद्गल में परस्पर कर्ता-कर्मपने की 
बुद्धि नहीं रहती । यहाँ पुद््‌गल का श्रर्थ राग है। ७५वीं गाथा में जड़ की 
दशा तथा राग आदि सबको प्रुदूगल-परिणाम कहा है। धर्मी जीव को 
भेदज्ञान हुआ है; इसकारण राग को धर्मी जानता है, किन्तु राग मेरा 
कार्ये है तथा मैं उसका कर्ता हूँ - ऐसा वह नहीं मानता । 

एक सेठ था, उसे प्रतिदिन चूरमे के लड्डू खाने की झादत थी, 

' अन्य कुछ उसे भाता नहीं था। एक बार उसके युवा पुत्र का मरण हो 
गया | सेठ को रोटी वगरह अन्य कुछ अनुकूल नहीं था; इसलिए घरवालों 
ने कहा कि भाई ! तुम्हारे स्वास्थ्य के लिए लड्डू के सिवाय अन्य रोटी 
श्रादि अनुकूल नहीं पड़ती, इसलिए तुम चूरमे के लड्डू ही खाझो । भ्रह्म ! 
एक ओर युवा पुत्र का दुःख, आँखों में आँसुओं की घारा और दूसरी ओर 
चूरमे के लड्डू खाना। यहाँ लड्डू खाता जाता था, वहाँ लड्डू खाने में 
जरा भो रुचि नहीं, प्रेम नहीं, अन्य दिनों जसा उत्साह नहीं । इसीप्रकार 
घर्मी को राग भाता है, परन्तु उस राग के प्रति उसे प्रेस नहीं है। पर के 
प्रेम का तो प्रश्न ही नहीं उठता । अ्रह्मह्ा ! अन्दर चैतन्यमूत्ति भगवान 
ज्ञायकस्वरूप अनन्त झ्रानन्‍्द की सम्पेदा से भरा प्रभु है, उसकी रुचि होने 
से राग को रुचि टूट गई है। भ्रतः 'राग मेरा कर्म व में राग का कर्ता - 
ऐसी मान्यता ज्ञानी के नहीं रही । छियाएँ रा श 

प्रश्न :- आप स्वयं तो सम्पूर्ण व्यवहार को की करते हैं और 
साथ में इसे हेय भी कहते हैं ? - यह बात समझ में नहीं श्राती, थोड़ा 
इसका स्पष्टीकरण करके समभाइये । 


श्ब्ड । । [ प्रवचनरत्नांकर भाग दे 


उत्तर :- अरे भाई ! व्यवहार तो परद्वव्य की क्रिया है - उसे कौन 
कर सकता है ? आत्मा उसका कर्ता नहीं है, तथापि भगवान. को पूजा- 
भक्ति, शास्त्र-स्वाध्याय आदि राग भूमिकानुसार यर्थासम्भव होता श्रवश्य 
है; परन्तु ये सब हेयबुद्धि से होता है। जब तक राग के साथ एकतावुद्धि 
रहती है, तव तक "मैं राग का कर्त्ता व राग मेरा कर्म/-ऐसी मिथ्या 
मान्यता होती है, परन्तु राग से भेदज्ञान होने पर जब भगवान ज्ञायक 
स्वरूप शुद्ध आत्मा का अनुभव हुआ तो फिर जीव को - पुद्गल श्रथवा राग 
के साथ कर्त्ता-कर्मपने की वुद्धि नहीं रहती । भाई ! धर्मी को राग.होता 
झवश्य है, परन्तु राग का प्रेम व- आदर नहीं होता; इसलिए हे भाई ! 
“व्यवहार से लाभ होगा - धर्म होगा', ऐसी मान्यता छोड़ंदे । जब तक 
व्यवहार की रुचि नहीं छूटेगी, तब तक भेदज्ञान प्रगट नहीं.होगा । 

बन्ध अधिकार में कलश १७३ में आया है कि “सब वस्तुओं में जो 
अध्यवसान होता है, उसे जिनेन्द्र भगवान ने 'त्यागंने योग्य कहा हैं; इसलिए 
हम ऐसा मानते हैं कि पर जिसका श्राश्रय है - ऐसा सम्पूर्ों ही व्यवहार 
छुड़ाया है, अतः सत्पुरुष एक सम्युक्‌ू-निश्चय को ही अंगीकार करके शुद्ध 
ज्ञान-धनस्वरूप निज महिमा में स्थिर क्‍यों नहीं होते ?”? ... ' 

मैं पर को जिलाऊं, मारू, सुखी-दुःखी क ऐसा जो अ्रष्यवसान 
है, वह सब जिनेन्द्रदेव ने छोड़ने योग्य कहा है। दूसरों को .जोबनदान दे 
सकता हूं, मार सकता हूँ, सुखी-दु:ःखी कर सकता हूँ-- ऐसी मान्यता तो. 
मिथ्यात्व है, क्योंकि तू पर का कुछ कर हो नहीं सकता - यह सिद्धान्त है । ' 
तेरा यह अध्यवसान मिथ्या है, इसकारण येह मान्यता भी मिथ्या है। 
आचायेदेव कहते हैं कि जिनेन्द्रदेव ने यह सभी श्रध्यवसान त्यागने योग्य 
कहे हैं, इसलिए हम ऐसा मानते हैं कि 'पर' जिसका आश्रय है - ऐसा 
समस्त व्यवहार ही छड़ाया है । व्यवहार-रत्नन्नय का राग्र-भी पंराश्रयभाव 
होने से छुड़ाया है। जहाँ इतनी ऊँची वात कह दी, वहाँ व्यवहार से लाभ 
होने को बात ही कहाँ रही ? 

शरीर-मन-वाणी-इन्द्रिय इत्यादि तो पर- है, निश्चय से तो आत्मा 

इन्हें ग्रहण ही नहीं करता झौर छोड़ता भी नहीं है; क्योंकि आत्मा पर के 

ग्रहणु-त्याग से शुन्य है - ऐसी त्याग-उपादानशुन्यत्व नाम - क्री - एक शक्ति 
आत्मा में अनादि से है, इसलिए आत्मा पर के ग्रहण॒-त्याग-से रहित है। . 
भरत: उसमें पर के ग्रहण-त्याग की जो मान्यता है, वह मिथ्याब॒ुद्धि है। 
अहाहा ! जब अनन्त तीर्थ॑ंकरों ने ऐसा कहा है, .फिर भी सत्पुरुष एक 
०७ सेम्यक्‌ू-निश्चय को ही निष्कम्परूप से शुद्ध अंगीकार करके: ज्ञानघनरूप 


कलश ४५० ] ३ 
झपनी महिमा में स्थिति क्‍यों नहीं करते ? पराश्रय 
तो दूर रही ? अ्रतः हे जीव ! उसे छोड़ ! तेरा मार्ग बह बह आल 
तो है निज शुद्ध चेतन्य भगवान श्ात्मा में हो स्थित हो जा ! 
गंश्नकाशक में पण्डित टोडरमलजी ने भी यही कहा है कि 
निश्चयनय से जो निरूपणा किया है, उसे सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धात 
करना तथा व्यवहारनय से जो निरुपण किया हो उस्ते भ्रसत्यार्थ मानकर 
उसका श्रद्धान छोड़ना ।']जब जिनवाणी में जगह-जगह इतना स्पष्ट 
कथन है तो व्यवहार झावरणीय है! - यह बात ही कहाँ रही? तथापि 
जब तक पूर्ण वीतरागता नहीं हो जाती, तब तक निश्चय के साथ व्यवहार 
' का राग रहता अवश्य है, परन्तु बह भ्रादरणीय नहीं है तथा उससे घर्म का 
लाभ नहीं होता । मोक्षमार्गप्रकाशक के पृष्ठ २५५ पर एक गाथा उद्ध त है, 
उसमें कहा है -(जो व्यवहार में सोता है, वह योगी श्पने कार्य में जागता 
है तथा जो व्यवहार में जागता है, वह अपने काय॑ में सोता है।| 
झहा ! जो राग के भाव में जागृत है, वह्‌ निजकाये में सोता है; 
इसलिए व्यवहार का श्रद्धा छोड़कर, निश्चय का श्रद्धान करना योग्य है । 
वहीं और भी कहा है कि “व्यवहारनय स्वद्गव्य-परद्रव्य को व उनके भावों 
को व कारणुकार्यादे को किसी को, किसी में मिलाकर निरूपण करता है 
सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है, इसलिए उसका त्याग करना तथा 
निश्चयनय उसी का यथावत्‌ निरूपण करता है तथा किसी को किसी में 
मिलाता नहीं हूँ - ऐसे श्रद्धान से सम्यकत्व होता है, इसलिए इसका श्रद्धान 
करना ।/ 'शुभराग से आत्मा को लाभ होता हैं, व्यवहार साधन व निश्चय 
साध्य' - ऐसा व्यवह्ारनय कथन करता है, किन्तु ऐसे श्रद्धान से मिथ्यात्व 
होता है - ऐसा वहाँ कहा है, इसलिए ऐसा श्रद्धान छोड़ना |... 
देखो ! राग के विकल्प से भिन्न आत्मा सच्चिदानन्दरूप भगवान 
है। इसका अ्रनुभव होने पर भेदज्ञान प्रगट होने से ज्ञानी को पुदूगल भर्थातु 
राग के साथ कर्ता-कर्मपने की बुद्धि नहीं रहती, किन्तु जब तक भंदज्ञान 
नहीं होता तब तक जीव को अज्ञान से कर्त्ता-कर्ममाव की बुद्धि होती है । 
झ्रहां ! ज्ञायकरूप भगवान आत्मा व रागभाव-इन दोनों में जब तक 
जीव को एकत्ववुद्धि हैं, तव तक अपने भ्रज्ञान से वह ऐसा मानता है कि 
राग मेरा कर्त्तव्य और मैं उसका कर्ता हूँ; परन्तु भाई ! तू अपना दुराग्रह 
छोड़ दे ! यह तो सीधी बार्त है, तेरी समभ में श्रासानी से भरा सकती है । 
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समंयसार गाथा ८०-८१-८२ 
जीवपुद्गलपरिणामयो रन्योड्यनिमित्तमात्रत्वमंस्ति, तथा पिन तयो: 
कतू कम्रभाव इत्याह :- 


' जीवपरिणामहेदुं कम्मत्त पोग्गला .परिखमंति। . 
पोग्गलकम्मण्िमित्तं तहेव जीवो वि. परिणमदि ॥।८०॥। 

' शववि कुब्वदिं कम्मगुणे जीवो कम्म तहेब जीवगुण ।_ 
अण्णोण्णरिमित्तेण दु परिणाम जार दोण्ह पि ॥॥८१]। 


एदेस कारणेरा दः कत्ता आदा -सएशा-भावेर । 

पोग्गलकम्मकदाण् खा दु कत्ता संव्वभावारों ।॥८शां . 
जीवपरिणामहेतु कमेत्वं पुदूगला:' परिणमसंति] * 
प्रुदूगलकमंनिमित्त तथेव जीवो5पि परिणमतित८०ण॥, 
. नापि करोति कर्मंग्रुणानु जीव: कर्म तथेव जीव॑ग्ुंखानू ।.._, 
अ्न्योन्यनिमित्तेत तु परिणासं जानीहिं हसोरपि ॥5१॥॥ 
एतेन कारणोन तु कर्ता, शात्मा स्वकेन..भावेन । गा 
पुद्गलकमेंकृतानां थे ठु कर्ता , स्वभावानाम्‌ ।८२।॥। - 


' यद्यपि जीवके परिणाम, और पुदगगूलंके पंरिणामके अश्रन्योन्य ' 
(परतध्पर) निमित्तपात्रता है, तथापि उनके कर्चाकर्मपना नहीं है :- ऐसा 
भ्रव कहते हैं :- 

जीवभाव हेतु पांय पुदुगल, कर्मेरूप ज्ु परिशमे।  , 
पुदुगलकरम के निमित से, यह जीव भो त्यों परिणमे ॥८०॥। 
जीव करमंगुण करता नहीं, नह जीवग्रुण कर्म हि करे।... 
अ्रन्योन्य के हि निम्चित से, परिणाम दोतों के बने ॥८९१॥ 
इस हेतु से झात्मा.हुआ, कर्ता स्वयं निज भाव ही । 
पुद्गलकरम कृत सर्व भावों का कभी कर्ता नहों ॥5१॥। 
गायाथ :- | पुदूगला:] पुद्गलं-. जीवपरिणासहेतु |]. जीव के 
परिणाम के निमित्त से [क्मंत्वं] कर्मरूप में [परिणमंति] परिणमित 
( हैं, [तथा एवं] तथा [जीव: श्रपि] जीव भो [पुद्गलकर्मनिमित्तं ] 


* श्मयसार गाया ८०-८१-८२ ] [ २०७ 

यतो जोवपरिणामं निमित्तीकृत्य पुद्गलाः कर्मत्वेन परिशमंति 
पुदुगलकर्म निसित्तीकृत्पजीबो<पि परिशमतीति जीवपुदूगलपरिणामयोरित- 
रेतरहेतुत्वोपन्यासेषपि जीवपुदूगलयो: परस्परं ध्याप्यव्यापकभावाभावा- 
ज्जीवस्य पुदूगलपरिणामानां पुद्गलकर्मजो5पि जीवपरिशणामानां कतृ कर्मे- 
व्वासिद्धों निम्ित्तनैमित्तिकमावसात्रस्पाप्रतिषिद्धत्वादितरेतरनिमित्तमात्री- 
भवनेनेव दयोरपि परिणासः । ततः फारखान्मृत्तिकपा कलशस्येव. स्वेन 
भावेत स्वस्थ भावत्य फरखणाज्जीचः स्वभावस्यथ कर्ता कदाचित्स्यात्‌, 
मृत्तिकया वसनस्येत स्वेन मावेन परभावस्य कतु सशक्‍्यत्वात्पुदूगयलभावानां 
तु कर्ता न कदाचिदपि स्पादिति निश्चय: । 


पुदूगलकर्म के निमित्त से [परिशमति] परिणमन करता है। [जीवः] 
जीव [कर्मंग्रुणात्‌] कर्म के गुणों को [न श्रपि करोति] नहीं करता, 
[तथा एवं | उसीप्रकार [कर्म] कर्म [जीवगुणान्‌ | जीव के गुणों को 
नहीं करता; [तु] परन्तु [ भ्रन्योन्यनिभित्तेत | परस्पर निमित्त से [हयोः 
श्रवि] दोनों के [परिणाम] परिणाम [जानोहिं] जानो । [एतेन 
कारणेन तु] इस कारण से [ झात्मा] झात्मा [ स्वकेन | अ्रपने ही [भावेन | 
भाव से [कर्ता] कर्ता (कद्दा जाता) है [तु] परन्तु | प्रदृगलक्मकृतानां ] 
पुद्गलकर्म से किये गये [ सर्वभावानाम्‌ ] समस्त भावों का | फर्त्ता न | 
कर्ता नहीं है । 

_ -टीका :- 'जीवपरिणाम को निमित्त करके पुदूगल कर्मरूप परिणमित 
होते हैं और पुद्गलकर्म को निंमित्त करके जीव भी परिणमित होते हैं - 
इसप्रकार जीव के परिणाम के और पुदूगल के परिणाम के परस्पर हेतुत्व 
का उल्लेख होने पर भी जीव झौर पुद्गल में परस्पर व्याप्यव्यापक भाव 
का भ्रभाव होने से जीव को पुदूगल-परिणामों के साथ और पुद्गलकर्म को 
जीव-परिणामों के साथ कर्ता-कर्मपने की भ्रसिद्धि होने से, मात्र निमित्त- 
सैमित्तिकभाव का निषेध न होने से, परस्पर निमित्तमात्र होने से ही दोनों 
के परिणाम (होता) है। इसलिये जैंसे मिट्टी द्वारा घड़ा किया जाता हैं, 
(अर्थात्‌ जैसे मिट्टी ही घड़ा बनाती है) उसीप्रकार अपने भाव से भ्पना 
भाव किया जाता है, इसलिये जीव अपने भाव का कर्ता कदाचित्‌ होता है, 
परन्तु जैसे मिट्टी से कपड़ा नहीं किया जा सकता, उसीध्रकार अपने भाव से 
प्रभाव का किया जाना अ्रशक्य है; इसलिये (जीव) पुद्गलभावों का 
कर्त्ता तो कदापि नहीं हो सकता - ग्रह निश्चय है। 

भावार्थ :- जीव के परिणाम के भर पुदूगल के परिणाम के परस्पर 
मात्र. निमित्त-्नैमित्तिकपना है तो भी परस्पर कर्त्ता-कमेंभाव नहीं है। पर के 
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निमित्त से जो झपने भाव हुए' उंनका कर्ता तो 'जीव को श्रज्ञान दशा में 
कदाचित्‌ कह भी सकते हैं, परन्तु जीव परभाव का कर्त्तों कदापि नहीं है | 


गाथा ८०-८२-८२ की उत्थानिका, गाथा व टीका पर प्रवत्तन 


: श्रव यहाँ इन गाथाश्रों में यह कहते हैं कि -- यद्यपि जीव के. एंवं 
पुद्गल के परिणामों (पर्यायों के परिणमन) में परस्पर निम्मित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध है, तथापि कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं हैं.। 

पिछली ७४ से ७६ गाथाश्रों, में भेंदज्ञान की श्रपेक्षा कथन था, भ्रत 
वहाँ जीव के परिणाम का श्रर्थ निर्मल वोंतरागीं परिणाम किया गया था 
जबकि यहाँ श्रज्ञानी की अ्रपेक्षा'बात है; अतः यहाँ परिणाम का अ्रर्थ 
विकारी परिणाम है। 


पहले 'झपने परिणाम को जानता हुआ' आत्मा” - ऐसा जो कैंहा 
था - उस कथन में जीव के निर्मेल वीतरागी परिणाम .की बात थी; .. तथा 
पुद्गल पर के परिणाम को नहीं जानता है',- ऐसा जो कहा था, उसमें 


बात थी । का 


यहाँ भज्ञानी की वात है भ्र्थात्‌ मिथ्यात्वं व राग-हेष के. परिणाम 
को यहाँ जीव का परिणाम कहा है तथा जड़-कर्म क़ौ दशा,को. पुद्गल- 
परिणाम कहा है। उन:दोनों के परस्पर निमित्तपनां मात्र है भ्रर्थात्‌ जीव 
के विकारी परिणामों..में पुदगलकर्म, के परिणामों. का न्रिमित्त है तथो 
पुद्गल कर्म का उदय जीव के राग-द्वेष परिणाम का. निमित्त है, तथापि 
इन दोनों के कर्त्ता-कर्मपना नहीं है । 


जो कमेंबन्ध.. होता. है, उसमें. जीव .का, विकार निमित्त है। यहाँ 
निमित्तपने का स्पष्टीकरण. करते हुए कहते. हैं कि निमित्त अर्थात्‌ मात्र प्र 
की उपस्थिति |: निमित्त है, इसलिए कर्मवन्ध होता है - ऐसा नहीं सम भना ; 
बल्कि उससमय कर्म के परमाणुओं का करमंरूप होने का >-परिणमन, करने 
का अपना स्वकाल है, इसकारण वे. क़र्मेरूप. परिणमे हैं, न कि रागादि 
निमित्तों के कारण; . निमित्त तो बस, :उपस्थित मात्र हैं कई 2 


पंचास्तिकाय ' गाथा ६२ में कहा. है.कि समय-समय के जीव के 
विकारी परिणाम स्वय अपने षट्कारकों से होते हैं। उनमें पर :कारकों 
की श्रपेक्षा नहीं है। जीव का ,विकारी परिणाम 'स्वयं स्वत: से स्वयं के 
घट्कारक. रूप परिणमन से होते हैं, इसमें जड़-कर्म के कारकों की अपेक्षा 
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बिल्कुल भी नहीं है। यहाँ कोई कहे कि वह तो भ्रभिन्न घट्कारक की बात 
है, उससे कहते हैं कि भ्रभिन्न घट्कारक का भी तो यही भ्रर्थ है कि विकारी 
परिणाम भी स्वयं स्वतः स्वतंत्र होते हैं। निमित्ताधीन दृष्टिवालों को तो 
स्वतंत्रता की बात बेठती ही नहीं है, पर क्या करें - वस्तुस्वरूप ही ऐसा 
है। निमित्त है, इसकारण जीव विकारपने परिणमता है - ऐसा नहीं है, 
यहाँ तो बस इतना सिद्ध किया है कि निमित्तपना है। ; 
* “जीवपरिणाम को निमित्त करके पुदूगल कर्मरूप परिणमित होते 

हैं तथा पुदूगलकर्म को निमित्त करके जीव भी परिणमित होते हैं |" 

देखो ! कर्मरूप से परिशमन करने का पुदूगल का भ्रपना स्व-काल 
था, उसी समय जीव में जो शुभाशुमराग का परिणाम था, उसे उस कर्म- 
बन्ध में मिमित्त कहा गया है । जीव के शुभाशुभरागरूप निमित्त ने पुद्गल 
को कर्मरूप परिणमाया नहीं है। यदि निमित्त परिणमा दे तो निमित्त 
निमित्त ही नहीं रहेगा, किन्तु उपादान हो जायेगा । कर्म व श्रात्मा - दोनों 
एक हो जायेंगे । यहाँ जो जीवपरिणाम कहा है, वह विकारी परिणाम की 
बात है तथा गाथा ७५ से ७८ में जो जीवपरिणाम की बात कही थी, वह 
निर्मेल वीतरागों परिणाम की बात थी; वहाँ भेदज्ञानी के परिणाम की 
बात थी, यह भज्ञानी के परिणाम की बात है। जहाँ जो जैसी अपेक्षा हो, 
वहाँ वह वैसी ही समभना चाहिए । यहाँ कहते हैं कि जीव के परिणाम 
को निमित्त करके, अथवा जीव के जो मिथ्यात्व व रागद्वेष के परिणाम हैं, 
उन्हें निमित्त करके पुद्गल कर्मरूप से परिरामते हैं। परमाणु जो भकर्मरूप 
श्रवेस्था में थे, वे पलटकर जिस अवस्थारूप से हुए, वह उस परमाणुप्नों के 
पलटन या परिणमन का स्वकाल था, निजक्षण था, जन्मक्षण था; निमित्त 
के कारण भ्र्थात्‌ विकार के कारण पुदूगल के परिणमन का का्ये 
नहीं हुआ है । 

जीव में भी मिथ्यात्व व राग-द्वष के परिणाम होने का निजक्षण है 
तथा तत्समय कर्मोदय का परिणाम निमित्त कहलाता है। जब जीव का 
विकारभाव से परिशमन करने का काल है, तब कर्म का उदय उससें 
निमित्त है। कर्म का उदय था, इसलिए जीव में राग-ढ ष का 'विकारी 
परिणाम हुआ अ्रथवा कर्मोदय के कारण जीव को राग-इंषरूप होना 
पड़ा - ऐसा नहीं है । यदि ऐसा हो तो निमित्त व उपादान अथवा कर्म व 
जीव - दोनों एक हो जायें, जबकि ऐसा कंभी नहीं होता। भरत: सिद्ध है 
कि प्रत्येक कार्य उपादान से ही होता है, निमित्त से नहीं । निमित्त तो मात्र 
कार्योत्तत्ति के समय उपस्थित होता है। ; 
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श्रह्महा..! भात्मा श्रदूभुत चेतन्‍्य. चमत्काररूप हीरा है ॥' जिसने 
इसका मूल्यांकन: नहीं कर पाया, वहः जीव-मिथ्यात्व व . राग-द्वेषरूप 
परिणमत्ा है । उस विकारी भाव की उपस्थिति में पुदगल.की जो कर्मरूप.. ' 
अवस्था होती है, वह पुद्गल का 'स्वतन्त्र. परिशमन है। यहाँ यदि कोई 
कहे कि - यदि राग-हेष न किया होता तो. क्या. कर्मंबन्ध होता ? परल्तु 
भाई ! यह प्रश्त ही कहाँ है ? (एक अवस्था में दूसरी भ्रवस्था की कल्पना * . 
का प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता) यहाँ तो यह. कह .रहे हैं. कि जीव ने 
राग-हद्व ष किए, इसलिए पुदूगल को कर्रूप परिशमन करना पड़ा - ऐसी 
पराधीनता नहीं है। प्रत्येक वस्तु का परिणमन स्वतन्त्र है,. दो द्वव्यों में 
निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है, कर्त्ा-कर्म सम्बन्ध नहीं है । 


जीव के परिणामों को निमित्त करंके, पुदूगल -कर्मरूप परिणमता' ' 

है, यहाँ “निमित्त करके” शब्द का प्रयोग: किया है; किन्तु इसका श्रर्थ यह 
नहीं है कि निमित्त है, इसलिए पुदूगल ने कर्मेेझप परिणमन किया है। . 
क्या इस पुदुगल को ज्ञात है कि जीव' में राग-है/ इसलिए मुझे कर्मेरूप 
परिणमन करना चाहिए ? नहीं, ऐसा बिल्कुल नहीं है। रागादि के 
कारण पुद्ूगल दशेनमोहरूप से. परिणमन नहीं करते, बल्किं उसकाल: में ' 
उन परमाणुओं की योग्यता ही ऐसी है कि वे परमाणु. उस कर्मरूप- 
भ्रवस्था में परिणमित होते हैं भौर तब 'उससमय हुए जीव के विकारी 

. परिणामों को उनका. निमित्त कहा जाता है। . ' 5 


इसीप्रकार पुद्गलकर्म का निमित्त. करके,, जीव भी रागादिरूप 
परिणमित होता है। भ्रथवा जब जीव स्वंयं स्वाधीनता ,से राग-हेषरूप- 
परिणमता है, तब जड़-कर्म, का उदय ,निमित्तमात्र है। कर्म का उदय 
निमित्त है, इसलिए जीव राग-द्वेषपने परिण॒मित होता है - ऐसा नहीं है। : 
'निमित्त.करके' भ्रर्थात्‌ वहाँ निमित्तपना है, निमित्त की उपस्थिति है, बस 
इतनी बात है। इसके अतिरिक्त कार्य के होने.में-निमित्त का कोई स्थान नहीं 
है । देखो ! जब दोनों का काल ही एक है तो फिर यह बात हीः कहाँ रही 
यह है, .इसलिए यह हुआ । मात्र निमित्त है, इतनी सी बातं है । - जीव 

का परिणाम एक समय .का सत्‌ः स्वयं से है।' कर्मेपरिणाम का उत्पाद 
हुआ,.इस लिए जीवपरिणाम है-- ऐसा भी नहीं है। तथा जीव के. राग-द्वेष के 
परिणाम का उत्पाद हुआ, इसलिए उस काल में कर्म का परिणाम हुआ - 
ऐसा भी नहीं है। 'निमित्त.करके'-ऐसा जो. कहा है,. उसका- भर्थ.. तो 
« इतना है कि कार्य होने.पर निमित्त होता है॥ ,. . . । 
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जितनी मात्रा में जीव के राग-दवष परिणाम होते हैं, उतनी 
मात्रा में ही तत्सम्बन्धी द्रव्यकर्मे बन्धता है| इसीतरह जितने प्रमाण में 
मिथ्यात्व का भाव होता है, उतने प्रमाण में तत्सम्बन्धी द्रव्यकर्म बेधता 
है - इतना सत्य है, तथापि दृब्यकर्म व भावकर्म के परस्पर कारंखता नहीं 
है, मात्र निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है । ह 

“इस प्रकार जीव के परिणाम के और पुद्गल के परिणाम के परस्पर 
हेतुत्व का उल्लेख होने पर भी जीव और पुद्गल में परस्पर व्याप्य-व्यापक 
भाव का अभाव होने से जीव को पुद्गलपरिणामों के साथ और पुद्गल- 
कर्म को जीवपरिणामों के साथ कर्त्ताकर्मपने की असिद्धि होने से, मात्र 
निमित्त-तेमित्तिक भाव का निषेध न होने से, परस्पर निमित्तमात्र होने 
से ही दोनों के परिणाम (होता) है। 


जीव-पुद्गल के परिणामों का परस्पर निमित्तपने का उल्लेख होने 
पर भी व्याप्य-व्यापक भाव का अभाव है भर्थात्‌ जीव के विकाररूप व्यापक 
का व्याप्य जड़कर्म की अ्रवस्था नहीं है। उसीप्रकार कर्म के उदयरूप 
व्यापक का व्याप्य जीव का परिणाम नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्य- 
व्यापक भाव एक द्रव्य में ही होता है, दो द्वव्यों में नहीं। इसलिए 
परस्पर व्याप्य-व्यापक भाव का अश्रभाव होने से जीव का पुदुगलपरिणाम 
के साथ व पुदूगल का जीवपरिणाम के साथ कर्त्ता-कर्मपना असिद्ध है। 
कर्म का निमित्त है, उसने जीव को राग कराया तथा जीव ने राग किया, 
इसका रण जड़कर्म बँधा - ऐसा दोनों का परस्पर कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है । 
मात्र निमित्त-नैमित्तिक भाव का निषेध नहीं है । 


प्रथम "मैं स्व॒तन्त्र हैँ" - ऐसा भान होना चाहिए । श्रपनी स्वतन्त्रता _ 
के भान विना धर्म कैसे हो ? धर्म करनेवाले धर्मार्थी जीव को पहले यह 
निर्णय होना चाहिए कि अज्ञानभाव से जितना विकारी परिणाम होता है, 
वह स्वतन्त्रपने मुभसे होता है, तथा उस काल में जड़-कर्म की परिणति 
स्वतंत्रपने पुदूगल से होती है। मेरे राग-द्वेष के कारण जड़नकर्म का 
परिणमन नहीं होता। सर्वप्रथम यह लक्ष्य में आना चाहिए कि मेरी 
पर्याय में विकार की स्वतन्व्रता मुझसे है, और कम की पर्याय में कर्म 
की स्वतन्त्रता पुदूगल से है। ऐसे भान बिना धर्मं का प्रारम्भ नहीं होता । 

जीव व पुदूगल में परस्पर व्याप्य-व्यापकभाव का अंमाव है | 
इसकारण एक-दूसरे के परस्पर निमित्तपने का उल्लेख (कथन) होने पर 
भी, परस्पर कर्चा-कर्मभाव नहीं है। जीव का राग-द्वेष कंम में निमित्त 
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होता है, और कर्म का उदय जीव के राग-हेष में निमित्त होता है; - 
परन्तु जीव का विकारी परिणाम, कमंबन्ध की. पर्याय्र का तथा कर्म '. 
का उदय, विकारी भाव का कर्त्ता -ऐसा नहीं: है। .जब जीव-ने अपना 
मिथ्यात्व व राग-द्वेष का. परिणाम स्वतंन्त्ररूप से किया, . तब :पुदुगल स्वयं 
स्वतंत्ररूप से कर्मरूप परिणत हुए हैं । उसीधकार कर्म स्वयं स्वतंत्ररूप से 
उदयरूप हुए, तब जीव स्वतंत्ररूप से मिथ्यात्व व राग-द्वेष से परिणमित 
हुआ है - इसतरह दोनों का परिणमन स्वतंत्र है। . रस 
. भाई जिसे व्यक्त पर्याय की स्वतंत्रता समझ में नहीं आती, 
उसको भश्रव्यक्त द्रव्य की स्वतंत्रता की बात कैसे संमक में आ संकती . 
है? श्रपनी प्रगठ पर्याय स्वतंत्र है, पर के कारण चहीं है ,तथा जो 


कर्मंबंध होता है, वह कर्म के कारण से होता है । जिसको ऐसी समय-समय . ' 


की स्वतंत्रता की बात समभ में नहीं भ्राती, उसको सम्यर्दर्शन प्रगट नहीं 
होता । जो प्रगटदशा का कर्त्ता पर को मानता है, उसे' पर्याय के स्वतंत्र 
परिणमन की खबंर नहीं है | यहाँ तो यहं सिद्ध किया है कि श्रेज्ञान अवस्था . , 
में जीव विकारी परिणाम का स्वतंत्र कर्ता होकर उस परिणाम को करता 
है। भेदज्ञान होने के बाद आत्मा राग का कर्त्ता व राग इसकां कार्य - ऐसी 
कर्त्ता-कर्म की बुद्धि नहीं रहती । है 
श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव' की द्वादशानुप्रेक्षा' में श्राता है. कि कर्म के 
आख़व का (निमित्त) कारणरूप जो विकारी भाव होता है,. उसके कारंरणा 
श्रात्मा संसार में डूबता है। शुभभाव से भी जीव संसारसांगर में डूबता - 
है। दया-दानादि पुण्य के भाव आख्रव हैं तथा वे मोक्ष के कारण नहीं हैं।. 
सम्यर्दर्शन बिना अज्ञानी की जितनी भी बाह्य क्रियाएँ हैं, वे सव संसार में 
रखड़ने की क्रियाएँ हैं. आज़वभाव तो “निन्दनीय व झनर्थ का ही कारण है। 
प्रश्न ः- जिनवाणी में व्यवहार को परम्परा मोक्ष का कारंण कहा. 
है, उसका क्‍या अभिप्रायं है । ' 
उत्तर :- हाँ, कहा है; . परन्तु जिसने रोग से भिन्न पड़कर श्र्थात्‌ 
भेदज्ञान. करके आत्मा का अनुभवं किया, उसके मन्दराग के परिणाम को , 
परम्परा भोक्ष को कारण कहा हैं। जिसके अनुभव में ज्ञान व आनन्द की 
दशाः प्रगट. हुई' है, उसके शुभभाव में अशुभ टला है, पश्चात्‌ शुद्ध चैतन्य- 
स्वरूप स्वात्मा का उम्र आश्रय लेकर शुभ,को भी टालकर मोक्षपद प्राप्त 


करता है; इसकारण उसके शुभ्राग को ' परम्परा कारण कहा जाता है। .' 


वास्तव में तो. राग:मिथ्यादष्टि व, सम्यग्दृष्टि - किसी -को. भी सोक्ष का" 
कारर नहीं है। 
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समयसार.नाटक में पं० बनारसीदंसजी ले कहा है कि हे 
स्थान में पंच महाव्त, पंच समिति, तीन गुप्ति पा अक 2आ 
होता है, वह संसारपन्थ है, जगपन्थ है । 
ता कारण जगपनन्‍थ हइत, उत सिव सारग जोर। 
परमादी जग कों धुक्क, श्र-परमादो सिव ओर ॥ 
(समयसार नाटक, मोक्षद्वार, छन्द -- ४०) 
सम्यर्दशेन-ज्ञान-चारित्र के धारक सच्चे सन्त मुनिराज को जो 
शुभराग है, वह प्रमाद है और वह जगपन्थ है, मोक्षपन्थ नहीं है। 
अहाहा ! छट्ठे गुरास्थान में मुनिराज को जो ब्रतादिक का विकल्प है, 
वह जगपन्‍्थ है । भाई ! वीतराग मार्ग वीतरागभाव से प्रगट होता है, राग 
से नहों; राग तो संसार की ओर भुकाता है। अहो ! ज्ञानी का तो राग के 
साथ कर्त्ता-कर्मंमाव का अभिप्राय ही नहीं है; तथापि जो राग है, वह 
जगपन्थ है -- यह जिनवचन है | 
पण्डित बनारसीदासजी ने जिनवाणी के सम्बन्ध में काव्य लिखा है । 
उसमें कहा है कि :- 
ऐसो उ>कार को प्रमुल चूल मूलरस । 
बनारसीदासजी के वन विलास है॥ 
यह उ>कार वाणी, जिनवाणी श्रमुल्य है, चूल भ्र्थात्‌ मनोहर है 
तथा सुननेवाले को झ्रानन्द देनेवाली है, यह ३#कार घ्वनि मुख की शोभा है। 
बनारसीदास झंग, द्वादश विचारे यासें । 
ऐसे कार कण्ठ, पाठ तोहि श्रायो है ॥ 
जिस 5“कार ध्वनि में बारह अंग का सार भरा है, वह भगवान की 
वाणी ऐसा कहती है कि जब जीव के विकारी परिणाम स्वयं से स्वतंत्रपने 
होते हैं, तव (उस काल में) पुद्गल स्वयं द्रव्यकर्म की पर्यायरूप से 
परिणमित होता है। विकारी परिणाम, उस जड़कर्म के परिण॒मन में 
निमित्तमात्र है श्र्थात्‌ रागादि विकारूूप निमित्त के कारण कमेंबन्धन 
नहीं हुआ, दोनों में कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है । 

- - तत्त्वाथ॑सूत्र में भ्राता है कि जीव मिथ्यात्व, अविरति, बिक 
कषायादि विकारी परिणाम करता है भौर उनसे ज्ञानावरणादि कर्म हैं- 
इसका भ्र्थ यह है कि जीव के परिशाम'व पुदुगल के परिणामों के परस्पर 
निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है भ्र्थात्‌ जब क्मेबन्च की परिणति स्वयं से 
स्वकाल में हुई ती उस काल में 'राग-दहेष का परिणाम निमित होता है - 
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वस, इतनी-सी वात है; किन्तु ऐसा नहीं है कि जीव-को राग्र-द्रेष हुआ, 
इसलिए कमंबन्चन हुआ |. पा 
मात्र निमित्त-मैमित्तिक भाव का निषेध नहीं होने से, अन्योन्य..' 
(परस्पर) निमित्तमात्र होने से .ही दोनों के परिणाम होते हैं। आत्मा ' _ 
पुदूगल को कर्मेरूप नहीं करतां। उसींग्रकार कर्म 'का.उदय आत्मा के 
राग-ढेपादि शुभाशुभभावों को उत्पन्न नहीं करता। दोनों के परिणाम 
परस्पर निमित्तमात्र होने से ही होते हैं, कर्तापने से नहीं । जीव के विकारी 
परिणाम में कम का उदय निमित्तमात्र है, कर्ता नहीं है | ' कर 
प्रश्व :- कर्म का उदय आने पर विकार करना ही पड़ता है.च-? 


उत्तर :- नहीं; यह आवश्यक नंहीं है कि कर्म के उदय में जीव को 
उस जाति का विकार करना ही पड़े । 


प्रवचनसार गाथा ४४५ में श्री जयसेनाचा्य की टीका में आया है कि 
कर्म का उदय होते हुए भी शुद्ध उपादानरूप से आत्मा परिणमे तो कर्म का 
उदय छूट जाता है तथा नवीन कर्मंवन्ध नहीं होता । जीव स्वसन्मुखता 
करे - स्व में भूके तो कर्म का उदय होते हुए भी कर्म की 'निर्जरां हो जाती 
है। जो कर्म के उदय से नवीन कर्मंवन्‍्ध होना अनिवार्य हो तो संसारी 
जीवों को सदैव कमें का उदय रहने से वन्ध सदेव होता रहेगा और मोक्ष 
कभी भी नहीं होगा अर्थात्‌ मोक्षतत्त्व 'का ही' अभाव हो जायेगा, किन्तु , 
ऐसा नहीं होता । हे 
“इसलिए जैसे मिट्टी द्वारा घड़ा किया जाता है (अर्थात्‌ जैसे मिट्टी . 
ही घड़ा वनाती है), उसीप्रकार अपने भाव से अपना भाव किया जाता है, 
इसलिए जीव.अपने भाव का कर्ता कदाचित्‌ होता-है; परन्तु जैसे मिट्टी 
से कपड़ा नहीं किया जा -सकंता, उसीप्रकार अपने भाव से परभाव का 
किया जाना अशक्य है; इसलिये जीव पुदुगलभावों' का' कर्त्ता तो कदापि 
नहीं हो सकता - यह निश्चय है 4” “ 
देखो ! कदाचित्‌ जितनी मात्रा में राग करे, उतनी ही मात्रा में 
कर्मवन्ध हो; तथापि राग कर्म की अवेस्था का कर्चा नहीं है-। यह अंग्रुली. 
जो ऊँची-नीची होती है, वह अपनी- स्वयं की - तत्समय की योग्यता से ही 
होती है, इसमें 'राग-विकल्प' निमित्त है; किन्तु विकल्प के 'कारणं (निमित्त 
कारण) जड़-पुद्गल में काये नहीं हुआ है। * . .. 
ऐसा मानते हैं कि हम देशसेवा करते हैं, समाज की . सेवा 
'करते हैं, कुटुम्व की उन्नति करते हैं; किन्तु यह सब मिथ्या मान्यता है 
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किसको कौन करता है ? भाई ! इसकी तुमे ख़बर नहीं है। जीव कर्ता 
बनकर अज्ञानदशा में कदाचित्‌ अपने विकारी परिणाम का कर्त्ता हो भी 
जावे, परन्तु पर का कर्ता तो किसी श्रपेक्षा से भी नहीं हो सकता । अज्ञानी 
जीव विकारी परिणाम को अपना कर्म व स्वयं को उसका कर्ता मानता है, 
भ्रत्तः उसे उसका कर्त्ता कहा जाता है; परन्तु पर का कर्ता तो भज्ञानी भी 
नहीं हो सकता । 

जैसे मिट्टी से घड़ा वनता है, उसीप्रकार भ्रपने भाव से ही अपना 
भाव उत्पन्न होने से अपने विकारी भाव का कर्त्ता जीव को कहा गया है । 
यहाँ 'विकारी भाव जीव का है' - ऐसा सिद्ध करके पश्चातृ ज्ञानभाव सिद्ध 
करना है । 
अपने भाव से ही भ्रपना भाव उत्पन्न होता है- भथवा विकारी 
भाव जीव में स्वयं से ही होता है, पर के कारण नहीं होता । यद्यपि शास्त्र 
में ऐसा भी कथन आता है. कि आत्मा सम्यग्दर्शन की पर्याय का भी कर्ता 
नहीं है, परन्तु वहाँ पर्यायदृष्टि छुड़ाकर द्रव्यदृष्टि कराने की बात है 
श्रौर यहाँ अज्ञानी की मुख्यता से वात कही जा रही है, इसलिए यह कहा 
है कि जीव अ्रशानभाव से भ्रपने विकारी भावों का कर्ता है। यहाँ यह सिद्ध 
करना है कि अज्ञानी जीव अज्ञानमाव का (विकारभाव का) कर्ता है। 
पर का कर्ता तो आ्रात्मा है ही नहीं, तथा जो अपने को राग का भी 
कर्ता मानता है, वह भी वास्तव में जैन नहीं है। जो स्वयं को राग का कर्ता 
मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है, भ्रश्ञानी है । धर्मी जीव तो आनन्द का कर्त्ता 
होकर भ्ानन्द को ही भोगता है, अनुभव करता है। 
अहो, भाई ! जैन कोई सम्भदाय नहीं है, यह तो वस्तु का स्वरूप है। 
कहा है न :- 
हक “जिन सो ही है श्रात्मा, भन्‍्य सो ही है कर्म । 

यही घचन से समझ ले, जिन प्रवचन फा से ४! 

भगवान आत्मा वीतरागस्वरूप है । जहाँ इस वीतरागस्वरूप झात्मा 

'का अनुभव हुआ; फिर ज्ञानी श़ाग का कर्त्ता नहीं होता, परन्तु उसका 
ज्ञाता ही रहता है। के 

राग समकिती व मुनि को भी होता है, परन्तु उस काल में वह राग उप 
ज्ञानियों को मात्र जानने के लिए प्रयोजनवान है। इसी भन्य की बारहवीं 
गाथा में आता है कि उस काल में जिसप्रकार की जो राग की दशा है, 

' उसको वह ज्ञानी उसीप्रकार से जानता है। राग है, इसलिए राग का शान 
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हुआ - ऐसा नहीं है, परन्तु पर को जाननेरूप अपने ज्ञान का स्वतंत्र 
परिणमन है, इसलिए पर को जानता है। 


४ यहाँ कहते हैं कि जैसे मिट्टी से घड़ा वनता है, उंसीप्रकार अपते 
भाव से हीं अपना भाव होने से जीव कदाचित्‌- अपने" विकारी भाव का 
कर्ता है। यहाँ 'कदाचित्‌' का अर्थ यह है कि जवतक जीव राग से भिन्न 
होकर - भेदज्ञान करके सम्यर्दशंन प्रकट नहीं कर लेता है, तवतक:अज्ञान 
भाव से अज्ञानी जीव राग का कर्त्ता होता है। अतः कदाचित्‌ अर्थात्‌ अ्ज्ञान- 
दशा में जीव राग का कर्ता है। (सम्यन्दशेन के. पश्चात्‌ ज्ञानी 
धर्मी जीव ज्ञानपरिणाम का ही कर्त्ता होता है ॥)५ 


अरे जीव ! तू अनादि से कैसे-कंसे दुःखों से घिरा है ? भावपांहुड़' 
में तो ऐसा कहा है कि प्रभु ! अज्ञान के कारण तेरे इतने जन्म-्मरण हुए . 
हैं कि मरण समय तेरे दुःख देखकर तेरी माता ने रो-रोकर जो श्राँसू बहाए, 
उन्हें इकट्ठा करें तो सागर के 'सागर भर जायें । ऐसे तो मनुष्य भव के 
अनन्त भव किये । उसी तरह नरकों में, स्वग्गों में, पशु पर्याय में, निगोद में 


जाकर अनन्त-अनन्त भव घारण किये। अरे ! तेरा अनन्त काल निजस्वरूप , ' 


के भान विना दु:ख ही दु:ख में गया । अन्दर सच्चिदानन्दस्वरूप भगवान है; 
उसकी दृष्टि नहीं की तथा मिथ्यात्व व राग-द्वेष के भाव करके अनन्त दुःख 
सहे, उन दुःखों को कहने की ताकत वाणी में नहीं है; इसलिए हैः भाई ! 
तू अन्तदृष्टि कर ! निज भावना भा ! यही सुखी होने का एकमात्र उपाय-है। 
जिसतरह मिट्टी से कपड़ा नहीं वन सकंता, उसीतरह अपने भाव , 
से परभाव का होना अशकक्‍्य होने से, जीव पुद्गलभावों का कर्त्ता कभी नहीं. 
होता - यह निश्चय है । मिट॒टी अपने भाव अर्थात्‌ घड़े की.पर्याय-का कर्ता ' 
तो है, परन्तु मिट॒टी से कपड़ा कभी नहीं वन सकता। सिट्टी कर्त्ता.व 
कपड़ा उसका कार्य - ऐसा नहीं वनता। उसीपघ्रंकार जीव विकार के भाव 
को तो करता है, परन्तु कर्म की पर्याय का-करना तो सर्वेथा अ्रशक्य ही है । 
तथा जैसे विकारी भाव से कर्मंवन्‍्धन होना अशकक्‍्य है, उसीभप्रकार जड़कर्म 
के भाव से जीव का विकारी भाव होना .अशक्‍य है । . चन्द्रप्रम भगवान की. 
पृजा में एक पच्च आया है कि :-- म 


फर्म बिचारे कौन .?- भुल सेरोी अधिकाई। , 
झग्नि सहे घनघात; लोह.की संगति पाई ॥॥ पे 
अकेली अग्नि को कोई वहीं पीटता है; परन्तु यदि-वबह अग्नि-लोहे-का ' 
संसर्ग करे तो उस अग्नि पर भी घन की चोटें-पड़ती हैं । उसीतरहआत्मा पर ' 
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; का सम्बन्ध करके .राग-द्रेष न करे तो दुःख को प्राप्त नहीं होता; किन्तु 


यदि निमित्त के साथ रागःद्वेष करे तो चार गति.के दुःखरूप घनों की चोटें 
'मेलनी पड़ती हैं। भ्ररे भाई ! राग-द्ेष की एकता के कारण भरनन्त दुःख 
हैं। भौर इन अनन्त दुःखों को तूने अनन्तवार भोगा है। 


यहाँ तो यह बात है कि ज्ञानी भात्मा अपने ज्ञान-दरश्शनादि भावों को 
करता है भौर भ्रज्ञांनी अज्ञानभाव से रागादि भावों का कर्त्ता होता है। 
जैसे मिट्टी से कपड़ा नहीं वन सकता, उसीतरह अनेक विकारी भावों 
से जड़कर्मो का वन्ध नहीं होता । इसीतरह जड़कर्म के भाव से जड़कर्म का 
परिंणाम होता है, परन्तु जड़कर्म के भाव से जीव में विकारभाव नहीं 


' होता । कर्म के कारण जीव में विकार हीना - मानना एवं विकार के कारण 


पु 


कर्मवन्‍्ध होना - मानना यथार्थ नहीं है। “ । 


.. पंचास्तिकाय की ६२वीं गाथा में भी कहां है कि पर्याय में जो विकार 
हा वह अपने षट्कारक से होता है, उन्हें पर के षट्कारक की अपेक्षा 
नहीं है । जा 
इस वात को सुनकर कुछ लोगों में खलवली मच जाती है । वे ऐसा 
कहते हैं कि यदि कर्म से विकार नहीं हो तो फिर विकार जीव का स्वभाव ' 
ही हो जायगा; परन्तु भाई! न ऐसा कभी हुआ है भर न होगा । विकार 
पर्याय में स्वयं से होता है ।-:विकार होने में पर की तो अपेक्षा है .ही नहीं, 
परन्तु अपने द्रव्य-गुणा की भी. भ्रपेक्षा नहीं है स्वतंत्रपने एक समय की 
पर्याय में. घट्कारकों का परिशमन होकर, विकार  स्वयंसिद्ध स्वतः से होता 


है, पर से नहीं । जैसे मिट्टी से कपड़ा नहीं होता,.उसीतरह ,कर्मोदय से 
* विकार नहीं होता तथा विकार के कारण कमंवन्ध नहीं होता।. जीव के 


| 


स्वयं के विकाररूप परिणमन में दूसरी वस्तु (कर्म का उदय) निमित्त भले 


हो, परन्तु निमित्त (कर्मोदय) के कारण विकार नहीं, होता । जब स्वयं 


>में स्वयं अपनी योग्यता-से विकार हुआ, तब दूसरी वस्तु (कर्मोदय) को 
“तलिमित्त कहा जाता है । जो ऐसा मानते हैं कि विकार पर से होता है, उसके 
,हृदय में यह बात कैसे वैठे कि सर्वशक्तिमान ज्ञानानन्दधन प्रभु स्वयंज्योति- 


स्वरूप भगवान अन्दर विराजमान है ! 


अ्रहाहा ! जैसे मिट्टी से कपड़ा नहीं बन सकता, उसीतरह ,अपने 
विकारी भावों से परभावरूप कर्मंवन्‍्ध का होना अशक्‍्य है । गजब बात है 


- भाई! स्थूलबुंद्धिवालों को यह बात समझना कठिन पड़ती है ।-जो ब्रत, तप 


भक्ति, पूजा, पाठ श्रादि के राग में उत्साहवन्त होकर अटकःगये हैं, “उनसे 


शकुन 
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यहाँ कहते हैं कि भाई. ! .पूजा 'के शंब्दों की| भाषा का कर्ता आर्मों नेंहीं 
है। तुमे शुभभाव का विकल्प है, इसकारण 'स्वाहां' इत्यादि शब्द निकलता ' 
है - ऐसा नहीं है। भाई! जैसे मिट्टी से घड़ा बनता- है, वंया वैसे ही “मिट्टी ' 

से कपड़ा बन सकता है ? नहीं; कभी नहीं;:;इसीप्रकार अपने भांवों से अ्रपना . 
ही भाव होता है। झपने भावों से पर .का भाव नहीं हो सकता है । 
। : पहले अ्रस्ति से कहा था.कि अपने भाव से अपने भाव का. कर्ता होता 
है; और झब यहाँ नास्ति-से यह कहते हैं अपने भाव, से पर का. . भाव कभी 
नहीं हो सकता. देखो ! यह अ्रगुली हिलती है - इसका कर्त्ता आत्मा: नहीं 
है | भाषा - बोलते समय जो होंठ:हिलते हैं, उस होंठ. हिलने की क्रिया.का 
कर्ता आत्मा नहीं है । ,एक-एक रजकण की भी. जिससमय जो. पर्याय/।होने 
की योग्यता होती है, उससमय स्व॒तंत्रपने वहीः होती है; उसे आत्मा तीन 
काल में भी नहीं कर सकता. . ... : 

,  अज्ञानी जीव अपने राग से राग को तो करता है; परंन्तु राग:से . 
भांषा की क्रिया नहीं कर सकता .अंथवां उँगली नहीं हिला सकता । पर 
को लेने-देने का काम राग के कारण से नहीं.होता। किसी को अनाज देने 
का, भोजन कराने का शुभभाव हुआ, इसलिए दूसरे को अनाज' देने की या 
भोजन कराने की क्रिया हुई - ऐसा नहीं' है । पर का कार्य करने में भगवान . 
झात्मा पड गु है, क्योंकि कोई किसी (पर) का कोर्य कर ही 'नहीं संकंता । 
शुभाशुभभाव हुएं; इससे कर्मेबन्ध हुआ यों गति प्राप्त हुई- ऐसा व्यवहार 
से कहा जाता है; किन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है ।  ; .” * 


है। जीव अज्ञानभाव से अपने राग-भाव का ' कर्ता तो है, परन्तु पर॒भाव 


"का कर्ता कदापि नहीं है ।' परमाणु का. हलन-चलन तो उसकी क्रियावंती- 
शक्ति के कारण होता है, जीव का उंसमें किज्चित्‌ भी क्तृत्व नहीं है । 


पाण्डे राजमलजी ने कलशदीका में प्रश्त किया है कि आत्मा में 
अनन्त शंक्तियाँ है, क्या उनमें कोई ऐसी भी शक्ति है जिससे झात्मा - पर का 


कार्य करे सके ? वहाँ समाधान किया है. कि भगवान, श्रोत्मा पर का. कुछ . . 


करे - ऐसी उसमें कोई शक्ति नहीं है। हाँ, आत्मा में ऐसी शक्ति है कि ' 
अज्ञानभाव से पर्यायःमें राग को करे, परन्तु:जीव . पुदूगलभावों-का कर्ता 
तो कदापि नहीं है - यह निश्चय है । ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी आदि कम 
बाँधसके- ऐसी कर्म की पर्याय का कर्त्ता.जीव-त्तीनकाल में न कभी हुआ 
है, न हो सकता है। 
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अश्न :- शास्त्र में ऐसा कहा है कि जो कर्मरूपी वैरी को हने, 
वह अरिहंत' - इसका क्‍या अभिप्नाय है ? 

उत्तर :- हाँ, शास्त्र में ऐसा कथन आता है कि आत्मा कर्म वाँधता 
है, आत्मा कर्मों का हनन करता है आदि; परन्तु ये सब तो व्यवहार के 
कथन है। यहाँ तो यह कहते हैं कि आत्मा जड़कमों का घात कर ही नहीं 
सकता । आत्मा जब राग-द्वेष करता है, उससमंय जो कर्म बेचते हैं, वे स्वयं 
अपनी योग्यता के कारण वँघते हैं, इसीतरह जब आत्मा वीतरागता प्रगट 
करता है, तव जो कर्म छूटते हैं, वे भी स्वयं अपनी तत्समय की योग्यता के 
कारण छूटते हैं। प्रत्येक समय कर्म की भ्रवस्था जो होने योग्य होती है, 
वह स्वयं से स्वतंत्रपने होती है। जोव ने वीतरागमाव प्रकट किया; इसलिए 
कर्म की अवस्था अकर्मरूप नहीं हुई है - ऐसा ही वस्तु का स्वरूप है। हे जीव ! 
यदि तुझे अपना कल्याण करना हो तो इसे भ्रवश्य समझना ही पड़ेगा, क्योंकि 
सुखी होने का अन्य कोई उपाय नहीं है । 


गाथा ८०-८१-८२ के भावार्थ पर प्रवचन 


जीव के परिणाम को व पुदुगल के परिणाम को परस्पर मात्र 
निमित्त-नैमित्तिकपना है, कर्त्ता-कर्मभाव नहीं है ।” यहाँ मिथ्यात्व व राग- 
टेप को जीव का परिणाम कहा है, क्‍योंकि यहाँ अज्ञानी जीव की अपेक्षा 
कथन है। जिसे भेदज्ञान नहीं है - ऐसा अ्रज्ञानी जीव स्वतंत्रपने स्वयं ही 
राग-द्प करता है। अज्ञानी जीव के शुभाशुभ विकारी परिणाम व पुदुगल 
के परिणाम (कर्मोदेय) के परस्पर निमित्त-नैमित्तिकपना है । जब जीव के 
“विकारी परिणाम या नैमित्तिकमाव अपने उपादान से होते हैं; तव जड़कमें 
का उदय निमित्तमात्र है। इसप्रकार दोनों के निर्मित्त-नैमित्तिकपना होते 
हुए भी परस्पर कर्ता-कर्मपना नहीं है । जीव के विकारी परिणामों में कर्म 
का निमित्त व कर्मवन्धन में अ्रज्ञानी जीव के राग-हं प का निमित्त - इसप्रकार 
परस्पर निमित्त-नैमित्तिकपना होते हुए भी कर्त्ता-कर्मपना नहीं है। कर्म 
जीव के परिणामों को व राग-द्वेप के परिणाम कर्मवनन्‍्धन की पर्याय को 
कदापि नहीं करते । 
* भ्रश्न :-कर्म का कुछ न कुछ प्रभाव तो पड़ता ही होगा, क्‍या 
उसका कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता ? , 
: त्तर :-नहीं, कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ता । प्रभाव का अर्थ क्‍या ? 
प्रभाव द्रव्य है, ग्रुण है या पर्याय है ? अरे भाई ! कर्म का प्रभाव तो जड़ 
की पर्याय है, जड़ की पर्याय से जीव में विकार नहीं होता । कर्म का उदय 
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जड़ का परिणाम है, जड़ का परिणाम जीव के विंकारी परिणाम को 

उत्पन्न नहीं करता । यहाँ कहते .हैं कि जीव के' परिणाम व" पुद्गल के ' 
परिणाम में परस्पर कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है। अज्ञानदशा में जीव अपने ' 
विकारी भावों का कर्ता है, परन्तु परभाव का कर्त्ता तो क॒दापि नहीं.है।. ' 


प्रश्न :- हम तो प्रत्यक्ष ' देख रहे हैं कि आपके उपदेश से हजारों 
लोगों को तत्त्व का लाभ हो रहा है, दूर-दूर से लोग तत्त्व की बात समभने 
आते हैं; क्या यह सच नहीं है ह 

उत्तर :- नहीं भाई ! हमारे कारण कुछ नहीं होता, ' जिस-जिसकी 
तत्त्व की बात सुनने व समभने की योग्यता होती है- वे अपने कारण श्राते 
हैं, सुनते हैं तथा अ्रपनी-अपनी स्वतंत्र योग्यता से समभते हैं। भाई ! यह 
निमित्त-उपादान की स्वतंत्रता की बात लोगों को समभने में कठिन पड़ती 
है, परन्तु यहाँ तो झाचार्यदेव ने स्पष्ट कहा है कि जीव के विकारी परिणाम 
एवं क्मबन्धन की पर्याय में परस्पर निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होते हुएं भी 
कर्ता-कर्मभाव नहीं है । 


भ्रब कहते हैं कि “पर के निमित्त से जो अपने भाव हुए, उनका कर्त्ता 
तो जीव को अज्ञानदशा में कदाचित्‌ कह भी सकते हैं; परन्तु जीव परभाव 
का कर्ता तो कदापि नहीं है । 


जबतक आत्मा राग से भिन्न है! - ऐसा भेदज्ञान नहीं. हुआं,. तबतक 
अज्ञानदशा में निमित्त के. लक्ष्य से मिथ्यात्व वः राग-हेष के परिणाम 
जीव ने स्वतंत्रपने स्वयं ही किये हैं; इसलिए श्रज्ञानी उनः रागादि विक़ारी 
भावों का कर्ता है, उससमय वहाँ निमित्तरूप,से जो दर्शनमोह का उदय 
भ्राया, उसके कारण मिथ्यात्व नहीं हुआ. है ।. निमित्त है अवश्य, पर उससे 
जीव का विकारी परिणाम- हुआ हो - ऐसा नहीं है तथा,विकारी परिणाम 
हुआ, इसलिए कर्मबन्घ हुआ - ऐसा भी नहीं: है ।- कर्मेबन्ध की पर्याय स्वयं 
से जो होने योग्य थी, वही स्वतंत्रपने हुई है; उसमें राग-द्वेष के परिणाम 
निमित्तमान्र हैं, कर्त्ता नहीं। राग-द्वेष कर्मबन्धन के: कर्ता हैं,, व कर्मबन्ध 
इनके कायें हैं - ऐसा बिल्कुल नहीं है.। ८ 


आत्मा कर्म के कारण विकार करता है--ऐसी मान्यता : मिथ्यात्व 
है। कर्म परद्वव्य का परिणाम है तथा: विकार ,स्वद्रव्य की. भूल का 


परिणाम है। चाहे मिथ्यात्व का परिणाम हो या राग-द्ेष का - ये दोषरूप .*. 


:परिणाम स्वयं से. स्वतंत्र. कर्ता-होकर,. जीव. स्वयं करता है। स्व॒तंत्र' 
' प्र्थात्‌ निमित्त से. निरपेक्ष ।- जीव को विकार करने में भी निमित्त की 
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अपेक्षा नहीं है। निमित्त हो भले, परन्तु उसकी भ्रपेक्षा नहीं है। पंचास्ति- 

काय की ह ६रवीं गाथा में आया है कि विकार की. कगार स्वयं कर्ता, 

स्वेय कर्म, स्वयं ही करण, सम्प्रदान, अपादान एवं अधिकरण है- 

, इसभ्रकार विकारी परिणमन के षट्कारक पर्याय के स्वयं के स्वतंत्र हैं। 

जब स्वद्रव्य व गुण भी विकारी पर्याय के कर्त्ता नहीं हैं तो परद्रव्य विकार ' 
का कारक हो, इसका तो प्रश्न ही कहाँ है ? इसप्रकार द्रव्य के परिशमन 

की स्वतंत्रता की बात का निर्णय यथार्थेपने करना पड़ेगा । इसमें संदिग्धता 

नहीं चलेगी । 


यह बात सुनकर किसी को ऐसी शंका हो सकती है कि जब कर्म के 
कारण बिना ही विकार होता है, तब तो विकार जीव का स्वभाव ही हो 
गया; किन्तु भाई ! पर्याय में जो विकार होता है वह वत्तंमान पर्याय का... 
स्वभाव ही है, पर्याय के षट्‌कारक पर्याय से हैं, द्रव्य-गुण से नहीं । द्रव्य- 
गुणा तो त्रिकाल शुद्ध हैं तथा यह पर्याय जो विकारी हुई है, वह स्वयं से हुई 
है। यहाँ प्रश्न हो सकता है कि जब द्रव्य-गुरा शुद्ध हैं तो पर्याय में विकार 
कहाँ से हुआ ? उत्तर यह है कि वर्तमान पर्याय की योग्यता से स्वतंत्रपने- 
विकार हुआ है, कर्म के कारण नहीं । 


भज्ञानदशा में जीव मिथ्यात्व व राग-दवेष का कर्त्ता हैं, परन्तु परभाव 
का कर्त्ता तो कदापि नहीं है। कम को बाँधे तो कर्म की पर्याय ही 
बाँधे भर छोड़े तो कर्म की पर्याय ही कम को छोड़े, भ्रात्मा उसके बाँधने 
भअ्रथवा छोड़ने की क्रिया का कर्त्ता नहीं है । जीव देह की श्रवस्था को करे - 
ऐसा भी कभी नहीं बनता। जीव अज्ञानवश 'शरीर को ऐसा चलाऊ” - ऐसे 
राग को करता है, और इसकारण वह राग का कर्ता तो है, परल्तु देह की 
अवस्था का कर्ता त्रिकाल में भी नहीं हो सकता । भाई ! यह बात बड़े चैयें 
व शान्ति से समभने की है । तू अनादि से जन्म-मरण के सागर में गोता खातं 
हुआ दुःख में डूब रहा है । भरे भाई ! भगवान श्रात्मा सुख का सागर है, 
उसके भान बिना ही झ्राज तक दुःख हुआ है । श्रतः सुखी होना हो तो इसे 
समभकना श्रति झ्रावश्यक है । 

प्रश्न :- भ्रज्ञानी जीव मिथ्यात्व व पाप-पुष्य के भावों को अज्ञानता 
से पर की भ्रपेक्षा बिना स्वतंत्ररूप से करता है - ऐसी स्वतंत्रता का निर्णय. 
कराके आत्मा को कहाँ ले जाना है ? हि ' 

उत्तर :- भरे भाई ! ऐसी स्वतंत्रता सिद्ध करके इसे अपने त्रिकाली 
श्रानन्द के साथ ज्ञायकस्वरूप भगवान के पास ले जाते हैं।. शास्त्र का." 
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तात्पये बीतरागंता है न ? पश्चास्तिकाय में तो श्नौर भी स्पष्ट कहा है कि ' 

“चारों भनुयोगों के शास्त्रों का तात्यय॑ बीतरागता है ।' यहाँ भी यही बात” 
चलती है। जीव में. विकार .स्वतंत्र होता. है -- ऐसा निर्णय कराकर इसे 
विकार में, रोककर नहीं रखंना है, बल्कि विकाररहित शुद्ध चेतन्यस्वभावी 
भगवान आत्मा के निकट ले. जाना है, स्व-श्राश्नय:में ले जाना है; क्योंकि 
स्व-आ्राश्यय् में ही वीतरागता है तथा जबतक़ पर का श्राश्रय है, तबतक इसे. 


राग. ही. होता रहेगा । 


. अनादिकाल से जीव अपनी स्वतंत्रता से ही संसार में भटक रहा हैं। .: 
व्यवहार से अर्थात्‌ रांगं से (लाभ) धर्म होता है! - ऐसी .उल्टी मान्यता से 
संसार में रंखड़ा है; परन्तु बापू !. राग के साधन से वीतरागतां नहीं होती । 
जब व्यवहार का लक्ष्य छोड़कर स्व का अर्थात्‌ निज चैतन्यस्वभावमय त्रिकाली . 
शुद्ध आत्मा का लक्ष्य करता है, तंब वीतरागी पर्याय प्रगट होती है। 
विकार स्वयं स्वतंत्ररूप से करता हैं; किन्तु. विकार से श्रांत्मा हाथ . नहीं 
श्राता; बल्कि शुद्ध चैतन्य की -निविकारी श्रनुंभूति से प्राप्त होता'है और 
वह भनुभूति स्व के भ्राश्रय से ही प्रंगट होती है।  - 


वास्तव में तो त्रिकाली .ज्ञायकभाव ही आत्मा है। नियमसार की ' ' 
€१वीं गाथा में झ्राता है कि 'मिथ्यारत्नन्नय अर्थात्‌ मिथ्यादंशंन-ज्ञान- 
चारित्र को छोड़कर त्रिकालं निरावररं, नित्य. भ्रानन्द्र जिसका एक लक्षण 
है - ऐसा निरंजन निज परमपारिणामिकभावस्वरूप. कारंणपरमात्मा ही - - 
आत्मा है; ऐसे त्रिकालीं शुद्ध कारशप्ररमात्मा की दुष््टि करके .उसी में . 
स्थिरता करना सम्यग्दर्शन.आदि वीतरागतारूप धम्म है,.. शेष सब नि:सार. 
है। यहाँ ऐसी वीतराग. निर्मल अ्रनुभूति.' करने का प्रयोजन है। अहो. 
दिगम्बर आचार्यों ने कैसा ग़ज़ब का काम किया है !. किसी भी शास्त्र का 
कोई भी पृष्ठ पलटो, या . कोई. भी .गाथा पढ़ो, सभी जेगह एक श्ञात्मा की . 
ही घुटाई की है;. मानो अ्रमृत, ही .घोला. है । यहाँ कहते हैं. .कि प्रभु! तू 
एक समय की पर्याय से रहित भगवानस्वरूप निर्मल, आत्मा है, उसे ही 
अ्रपन्ती निर्मेल, अनुभूति से जानना घम्मं है। उस आत्मा को प्राप्त करने का ' 
उपाय एक निर्मेल अनुभूति ही है, इसके सिवाय अन्य कोई उपाय ही नहीं ' 
है। वह व्यवहाररत्नत्रय के राग से प्राप्त नहीं होतां; रागरंहित निविकल्प 
अनुभूति से आत्मा की यथार्थ प्रतीति होती है ।. यही मूल मुद्दे की बात है ।' 
ऐसे आत्मा को प्राप्त करना हो :तो सर्वप्रथम :पर्याय की स्वतंत्रता को 
५ सेमभना पढ़ेगा। 
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जिसको हर्ष में सन्निपात होता है, वह खिलखिला कर हँसता है, 
दाँत निकालता है; परन्तु क्या वह सुखी है ? नहीं; वह तो महादुःखी है । 
* इसीतरह विकार करके कोई ऐसा माने कि 'हंम सुखी हैं', तो वह भी सन्निपात 
के रोगी की तरह दुःखी ही है.। त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञ.परमात्मा कहते हैं कि 
तू हमारी भोर देखेगा तो तुझे राग ही होगा, क्योंकि हम (तेरे लिए) 
परद्वव्य ही हैं; इसलिए तू अपने स्वद्व्य में जा, उसे ही देख ! उससे तुमे 
वीतरागतारूप धर्म प्रगट होगा। भ्ररिहंत परमात्मा कहते हैं कि हम 
जब मुनिदशा में थे, तब हमें आहारदान देनेवाले को उस दान के भाव से 
पुण्यबन्ध ही हुआ था, धर्म नहीं । (क्योंकि पर का आश्रय होने पर धर्म 
नहीं होता |), , . ! 

... .कोई ऐसा माने कि.साधु को भ्ाहारदान देने से संसार से तर जायेंगे 
तो ऐसा मानना ठीक नहीं है, सर्वथा मिथ्या है। शुभभाव से संसार पार. 
नहीं होता । हाथी के भव में खरगोश की रक्षा करके दग्या- का-पालन किया,. 
इससे संसार तर गया -- इसीप्रकार के अत्य-कथन-सत्य-वहीं-हैं-। 

यहाँ तो यह कहते हैं कि जीव विकारी परिणाम का कर्ता स्वतंत्रपने 
है; उसमें पर की (कर्मोदय की) अपेक्षा नहीं है । इसप्रकार विकार का 
स्वतंत्रपना सिद्ध किया है। पर्याय में समय-समय भ्रपने षट्कारकों से नया- ' 
नया विकार होता है, तथा निर्मेलानन्द का नाथ चेतन्यस्वभावी आत्मा. 
त्रिकाल ऐसा का ऐसा ही श्रुव पड़ा है, उसका झ्राश्रय लेने पर सम्यग्दशेन 
आदि धर्म प्रगट होता. है। भगवान भात्मा स्व के प्राश्नय से जो मोक्ष की 
पर्याय प्रगट करता है, उसका भी वह स्वतंत्र कर्ता है। जड़कर्म का भ्रभाव 
हुआ, इसलिए मोक्षमार्ग हुआ है - ऐसा नहीं है। 

.,, यही वस्तुस्थिति है - इसे यथार्थ समभना चाहिए । 


“कर किटीट)8००न- 
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जो फरता सो भोगता 
' क्रिया एक करता जुगल, यों न जिनागम माँहि। 
प्रथवा करनी और की, भौर करे यों नाँहि॥ 
करे और फल भौगवे, भौर बने नहि एम। ! 
जो करता सो भोगता, यहै यथावत जेम॥ ह 
- पं० बनारसीदास; चाटक समयसार ' ; 
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,ततं: स्थितमेतंज्जीवस्थ स्वपारिणामरेव सह कंल कंसंभावो भोवतु णफ, 
भोग्यमावश्च- है 

.._ “खिच्छयरायस्स एवं आदा अप्पाणसेव हि करेदि ।__ 
वेदयदि पुणो तं॑ चेव . जाख- अत्ता.दु अत्त॒रएं (८३१ 


निश्वयनयस्येवसात्मात्मानमेव हि करोति॥ , 
वेदयते पुनस्त चेच जानीहि आत्मा त्वात्मानम्‌ हां 


यथोत्तरंगनिध्तरंगांवस्थयों! . समीरसंचरणासंचरणनिर्मित्तयोरपि ' 
समीरपारावारयोव््याप्यव्यापकभांवांसावात्कतु कर्मत्वासिद्धो, पारावार एवं - 


ह्वयमंतर्व्यापको भत्वादिमध्यांतेषत्तरंगनिल्तरंगावस्थे व्याप्योत्तरंगं निस्तरंग ' 
त्वात्मानं कुर्वेन्ञात्मानभेकमेव कुदन प्रतिभाति न पुनरन्‍्यत्‌, घथा स एवं 


इसलिए यह,सिद्ध हुआ “कि जीव को :अपने ही परिरसामों के साथ 
कर्त्ता-कर्मभाव और भोक्ता-मोग्यभाव (भोक्ताभोग्यपना) है - ऐसा - भाव” 
झात्सा करे निज को हि ये, . मंतव्य निश्वयनय हि का । ह े ' 

श्ररु सोगता निज को हि झात्मा, शिष्य यों तु जानना ॥छर३।। : 

गायायें :- [ निश्चयंनयस्थ] निश्चयनय का [एवम] ऐसा मत है. ' 
कि [ झात्मा ]' आत्मा [ झात्मानम्‌ एंवं हि] अपने को ही [करोति |] करता: 
है, [तु पुन:] और फिर [श्रात्मा] आत्मा. [ते च एव झ्रात्मानम्‌ ] अपने 
को ही [वेदयते] भोगता है - ऐसा हे शिष्य ! तू [जानोहि ].जान । 


टीका :- जैसे उत्तरंग! ,और निस्तरंग" अवस्थाओं ..को हवा का 
चलना और न चलना निमित्त .होने पर भी हवा और समुद्र को व्याप्य- 
व्यापकशाव का अ्रभाव होने से कर्त्ता-कर्मेपने की असिद्धि है, इसलिए समुद्र 
ही स्वयं अन्तरव्यापिक॑ होकर उंत्तरड्भ भ्रथवा निस्तरज्ध अवस्था में आादि- 
सध्य-अच्त में व्यांप्त होकर उत्तरंग अथवा निस्तरंग - ऐसा अपने को 
करता हुआ - स्वयं एक को ही करता हुआ प्रतिभांसित होता है, परन्तु अन्य 


१ उत्तरंग्जिसमें तरंगें.उठती हैं ऐसा; तरंगवाला । 
* निस्तरंग-जिसमें तरंगें विलय हो गई हैं-ऐसा; बिना तरंगोंवाला ।. 
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च भाव्यमावक्ावाभावात्परमावस्य परेशानुभवितुमशक्यत्वादृत्तरंगं 
निस्तरंगं त्वात्मानसनुभवश्नात्मानमेकमेवानुभवन्‌ प्रतिभाति न पुनरन्‍्यत्‌: 
तथा ससंसारनिःसंसारावस्थयो: पुद्गलकंविपाकरसंभवासंभवनिमित्तयो रपि 
पुदृगलकर्सेजीवयोचर्याप्यव्यापकभावाभावात्कतृ फर्मत्वासिदी,. जीव एव 
स्वयमंतर्व्यापको भूत्वादिमध्यांतेषु ससंसारनि:संसारावस्थे व्याप्य ससंसारं 
निःसंसारं वात्सानं कुर्वन्नात्मानमेकमेव कुर्वनू प्रतिभातु मा पुनरन्यत्‌, 
तथायमेव च॑ भाव्यभावकभावासावात्‌ परभावस्य परेशानुभवितुमशवय- 
व्वात्ससंसारं निःसंसारं वात्मानमनुभवप्नात्मानमेकमेवानुभवन्‌ प्रतिभातु 
मा पुनरन्‍्यत्‌ । | 


को करता हुआ - प्रतिभासित नहीं होता भ्रौर फिर जैसे वही समुद्र भाव्य-_ 
भावकभाव के अभाव के कारण परभाव का पर के द्वारा अनुमवन अशक्‍्य 
होने से, अपने को उत्तरद्भ भ्रथवा निस्तरज़्रूप अ्नुभवन करता हुआ स्वयं 
एक को ही अनुभव करता हुआ प्रतिभासित होता है, परन्तु अन्य को 
अनुभव करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता; इसीप्रकार संसारयुक्त और 
निःसंसार अ्रवस्थाश्रों को पुदूगलकर्म के विषाक का सम्भव (होना; उत्पत्ति) 
और असम्भव (न होना) निमित्त होने पर भी पुदुगलकर्म झौर जीव को 
व्याप्यं-व्यापकभाव का अभाव होने से कर्त्ता-कर्मपने की श्रसिद्धि है, इसलिये 
जीव ही स्वयं अन्तर्व्यापक होकर संसारयुक्त अ्रथवा निःसंसार अ्रवस्था में 
आदि-मध्य-श्रन्त में व्याप्त होकर संसारयुक्त अ्रथवा संसाररहित- ऐसा 
अंपने को करता हुआ - अपने को एक को ही करता हुआ प्रतिभासित हो, 
परन्तु भ्रन्य को करता हुआ प्रतिभासित न हो ओर फिर उसीप्रकार यही 
जीव भाव्य-मावक॒भाव के अभाव के कारण परभाव का पर के द्वारा 
अनुभवन अ्रशकक्‍्य है, इसलिये संसारसहित अथवा संसाररहित अपने को 
अंनुभव करता हुआ - अपने को एक को ही भनुभव करता हुआ प्रतिभासित 
हो, परन्तु अ्रन्य को अनुभव करता हुआ प्रतिभासित न हो। 

“शावार्थ :- आत्मा के परद्वव्य - पुद्गलकर्म के निमित्त से संसारयुक्त 
और संसाररहित भ्रवंस्था है। श्रात्मा उस भ्रवस्थारूप से स्वयं ही परिशमित 
होता है, इसलिए वह श्रपना ही कर्त्ता-मोक्ता है; प्रृदगलकर्म का कर्ता-भोक्ता 
तो कदापि नहीं है |" 

ग्राथा ८३ की उत्थानिका, गाथा एवं उसकी टीका पर भवचन 


गाथा ८०, ८१ एवं ८२ द्वारा यह सिद्ध किया गया है कि परद्रव्य के 
साथ जीव का.कर्त्ता-कर्मंभाव नहीं है, इसलिए यह तो स्पष्ट ही है कि जीव 


२२६ ] ह का [ प्रवचनरत्नाकर 'भाग रा । 
का अपने ही परिणामों के साथ कर्त्ता-कर्मंभाव एवं भोक्तृ-भोग्यंभाव है । 


इस ८३वीं गाथा में इंसी बात को स्पष्ट करतें हुए कहा जा रहा है कि , 
बन्धमाग्गं व मोक्षमार्ग - दोनों का कर्ता स्वतंत्ररूप से आत्मा स्वयं ही है । 


देखो ! इस गाथा में यह वाक्य आया है कि 'अप्पाणमेव हि करेदि'_ हि करेदि 
अर्थात्‌ अपनी विकारी व निविकारी पर्याय का कर्ता आ्रात्मा स्वयं ही है। 


कहीं-कहीं ऐसा भी कथन आता है कि आत्मा सोक्षमार्ग की निर्मेल पर्याय . 
का कर्ता भी नहीं है ।/ उस कथन का प्रयोजन श्रात्मा के श्रकर्तास्वभाव 
को सिद्ध करना है और यहाँ तो आत्मा के कर्त्तास्वभाव की चर्चा है। आत्मा 
परद्वव्य एवं उसकी पर्यायों का कर्तता नहीं है और परद्रव्य भी कर्ता 
बनकर आत्मा का कायें नहीं करता । प्रत्येक द्रव्य श्रपने स्वभाव का कर्ता 
तो है ही, अज्ञानावस्था में विभाव का कर्ता भी आत्मा स्वयं ही है; इसलिये 
मोक्षमार्ग की स्वभाव पर्याय व्‌ राग' की विकारी पर्याय का कर्त्ता जीव 
स्वयं है, कर्म नहीं | __ 
भाई ! भगवान ने यह तेरी स्वतंत्रता का ढिढोरा पीटा है, इसलिए 

विकार कर्म से होता है, या कर्मबन्ध रागादि विकार के कारण होता है - 
यह विपरीत मान्यता छोड़ दे, क्योंकि विपरीत मान्यता का फल भनन्‍्त _ 
संसार है । 

“जैसे जल की उत्तरंग व निस्तरंग अवस्थाओं को हवा का चलना 
और न चलना निमित्त होने पर भी हवा और समुद्र को व्याप्य-व्यापकभाव 
का अभाव होने से कर्त्ता-कमंपने की भ्रसिद्धि है [० 


समुद्र में जो तरंगें उठती हैं, उन्हें उत्तरंग कहते हैं और तरंग के 
विलीन हो जाने को निस्तरंग कहते हैं। सागर में जब तरंग उठे, तब पवन 
का चलना निमित्त है और जब तरंग विलय.हो जाती है, तब पवन का 
रुकना निमित्त है। पवन निमित्त है -इसका अर्थ यह नंहीं है कि पवन 
तरंग को उत्पन्न करता है। तथा पवन के नहीं चलने से तरंगें विलीन हो 
गयी हों - ऐसा भी नहीं हैं। पवन व समुद्र के परस्पर, व्याप्य-व्यापकभाव 
का अभाव है, अर्थात्‌: पवन व्यापक ,व तरंग उसकी व्याप्य नहीं है; 
इसलिए यहाँ कर्त्ता-कमेंपने की असिद्धि है। जिससमय समुद्र में तरज्भ 
उठी, उससमय पवन्न का उसमें निमित्त अवश्य है; परन्तु पवन ने तरज्ों . 
को उत्पन्न नहीं किया | तथा जब तरज्ज विलीन हो गयीं, तब पवन , 
का अभाव निमित्त 'है; -तेथापि पवन'के अभाव से तरज्भं विलीन नहीं 
हुई। दोनों अवस्थाझ्रों में पर॑ंस्पर मांच्र -.निमित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध 
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है, कर्ता-कर्मसम्बन्ध नहीं । यहाँ निमित्त का निषेध नहीं है, किन्तु निमित्त 


कर्ता नहीं है - यह समझने की बात है । .. 


हि संयोगदृष्टि से देखनेवालों को ऐसा लगता है कि पवन चला, इसलिए 
तरज् उठी हैं; परन्तु ऐसा नहीं है। कोई-कोई ऐसा कहते हैं कि जब 
परद्रव्य से कुछ नहीं होता तो उसे निमित्त ही क्यों कहा ? उनसे कहते हैं कि 
श्ररे भाई ! 5 मिशन न मम छ नहीं करता, इसीलिए उसे निमित्त कहा है। परद्रव्य 
की पर्याय को निमित्त को पर्याय भी नहीं करती है; इसलिए निमित्त 
के कारण परद्रव्य में कुछ भी नहीं होता । निमित्त की परिभाषा ही यह , 
है कि वह करे कुछ नहीं, मात्र उपस्थित रहे । 

“समुद्र ही स्वयं अन्तर्व्यापक होकर उत्तरज्ज भ्रथवा निस्तरज्ध अवस्था 
के आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त होकर उत्तरज्भ श्रथवा निस्तरज्भ - ऐसा अपने 
को करता हुआ, स्वयं एक को ही करता हुआ प्रतिभासित होता है; परन्तु 
भ्रन्‍्य को करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता ।” 


यहाँ कहते हैं कि समुद्र ही स्वयं अन्तर्व्यापक होकर श्र्थात्‌ प्रसरण 
करके उत्तरज्भ अथवा निस्तरज़ अवस्था के आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त 
होता है। वरज्भ उठने के भ्रादि में समुद्र है, मध्य में समुद्र है, एवं अन्त में 
समुद्र है -- इसके आदि-मध्य व अन्त में पवन नहीं है। भ्रह्यहा ! तरज्भ 
की उत्पत्ति समुद्र करता है, तथा उसका विलय भी समुद्र ही करता है। 
तथा समुद्र की उत्तरज्ञ व निस्तरज् पर्याय की उत्पत्ति में समुद्र स्वयं को 
ही करता हुथा प्रतिभासित होता है, निमित्त को करता हुआ प्रतिभासित 
नहीं होता । शीतल हवा को करता हुआ समुद्र प्रतिभासित नहीं होता । 


“झौर फिर जैसे वही समुद्र भाव्य-भावकभाव के अभाव के कारण, 
प्रभाव का पर के द्वारा भ्रनुभवन अ्रशक्‍्य होने से, अपने को उत्तरज्ञ 
अथवा निस्तरज़ूरूप भनुभवन करता हुआ, स्वयं एक को ही अनुभव करता 
हुआ प्रतिभासित होता है; परल्तु अन्य को अनुभव करता हुआ प्रतिभासित 
नहीं होता ।* 

परद्रव्य भाव्य (भोगने योग्य) व स्वयं भावक ( भोगनेवाला) - इस 
प्रकार दो द्रव्यों में भाव्य-मावकभाव का भ्रभाव होने के कारण, परभाव का 
पर से अनुभव करना अशकक्‍्य है; इसलिए समुद्र पवन को अनुभवत्ता नहीं 
है। समुद्र अपनी उत्तरज्ध व निस्तरज़् अवस्था को भनुभवता हुआ, स्वयं एक 
को ही झनुभवता हुआ प्रतिभासित होता है; परन्तु पवन की अवस्था को 
झनुभवता हुआ प्रतिभासित नहीं होता । 
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+इसप्रकार समुद्र अपंने भाव को करता है तथा अपने ही. भांव -को. .., 
भोगता है; परन्तु पवन की पर्याय का कर्त्ता और भोक्‍ता नहीं है.। 25, 


भाई ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है । परमात्मा ने अनन्त तत्त्वं 
कहे हैं, वे अनन्त तत्त्व अनन्तरूप से तभी सिद्ध होंगे, जबकि वे स्वयं की 
पर्यायरूप से हैं तथा अन्य की पर्यायरूप से नहीं - ऐसा निश्चित हो । यदि 
अपनी पर्याय पर से हो तो अनन्त पदार्थों की श्रनन्तता ही सिद्ध नहीं होगी 
सब परस्पर में मिल जायेंगे। यहाँ दृष्टान्त में भी यही कहा है कि समुद्र 
अन्य को करता या भोगता हुआ प्रतिभासित नहीं होता । - ' । 
अ्रब यही सिद्धान्त आत्मा पर घटित करते हैं कि आत्मा की- संसार- 
युक्त और निःसंसार अ्रवस्थाओं को पुद्गलकर्म के विपाक का होना और त्त 
होना, निमित्त होने पर भी पुद्गलकर्म व आत्मा के परस्पर व्याप्य-व्यापक 
भाव का अभाव होने से कर्त्ता-कर्मपने की श्रसिद्धि है। ; 


संसारदशा श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व, राग, द्वेष, कषाय, थोग श्रादि सहित 
जीव की दशा तथा निःसंसार अवस्था श्रर्थात्‌ शुद्ध चैतन्यभाव के आ्राश्रय से 
उत्पन्न हुई जीव की सम्यर्दशंन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग की. अवस्था । 
इनमें अनुक्रम से पुदूगलकर्म का उदय (भाव) और अभाव निमित्त होता है । ' 


श्रात्मा के मिथ्यात्व व रांग-हेंष के परिणाम आत्मा की संसारदशा ' 
है, कर्म का विपाक इसमें निमित्त है; किन्तु निमित्त कां भ्र्थ यह नहीं है 
कि कर्म का विपाक आत्मा की विकारी पर्याय अथवा संसोरदशा का कर्ता 
है। रागादि विकारसंयुक्त जीव नियोद में हो या स्वर्ग में, किन्तु इस जीव की 
जो मिथ्यात्व व राग-द्वेष सहित अवस्था है, उसमें कर्म का निमित्त होते हुए 
भी जड़कर्म कर्त्ता व विकारी परिणाम इसका कारें -ऐसा नहीं है; क्योंकि 
पुदूगल कर्म व जीव के परस्पर व्याप्य-व्यापकभाव का अभाव होने से कर्त्ता- 
कमपने की असिद्धि है। जीव स्वयं अपने शुद्ध उपादान की योग्यता से 
' झ्पन्ती संसारदशा को उत्पन्न करता है। कर्म का उदय श्राने पर- विकार 
करना पड़े तथा कर्म का नाश हो तो सम्यर्दर्शन हो - ऐसी  पराघीनतां 
वस्तु के स्वरूप में नहीं है। जो कर्म की ऐसी पराधीनता मानते हैं, उनकी 
मान्यता भूठी है.। . . . 


प्रश्न :- शास्त्र में ऐसा आता है कि जब घनघाति क़र्म का श्रभाव 
हो, तब केवलज्ञान. होता है - इसका क्या अभिप्नाय है? . 


उत्तर :-यह तो निमित्त की भुख्यता से कहा गया. व्यवहारनय-का 


कथन है। घनघाति कर्म का-नाश हुआ,. इस कारण अरिहन्त भगवान को , ... 
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केवलज्ञान हुआ - ऐसा नहीं है। केवलज्ञान की पर्याय को अरिहन्त 
भगवान 
के जीव ने स्वतन्त्ररूप से कर्त्ता होकर किया है। केवलज्ञान होने' में घनधाति 
222 होते नहीं है डक की अवस्था में घनघाति कर्म 
त्त होने पर लज्ञान होने नहीं 
है । गोम्मव्सार की १४७बीं गाया मेंगरवाहैकि- लव 


“भावकलडूः सुपठरा खिगोदचासं ण सुड्चेदि । 

अपने भावकलड्ू की प्रचुरता के कारण ही निगोदिया जीव निगोद- 
वास को नहीं छोड़ते ।” 

“निगोदिया जीवों को कर्मोदय का जोर है, इसकारण वे बाहर नहीं 
श्राते' - ऐसा नहीं कहा । संसारयुक्त अवस्था चाहे भव्य की हो या अ्रभव्य 
की - उस अवस्था का जीव स्वयं कर्त्ता है तथा वह अवस्था जीव का स्वयं का 
कार्य है। संसार अवस्था में कर्म के विषाक का निमित्त है, परन्तु कर्म का 
निमित्त जीव के मिथ्यात्वादि परिणाम का कर्ता व मिथ्यात्वादि परिणाम 
उसका कार्य नहीं हैं। मिथ्यात्व का भाव संसार का भाव है, दर्शनमोह का 
उदय उसमें निमित्त है; परन्तु दर्शनमोह का उदय मिथ्यात्वभाव का कर्ता 
व मिथ्यात्मभाव उसका कर्मं-ऐसा नहीं है। निमित्त भले हो, परन्तु 
निमित्त से कार्य नहीं होता । अहाहा““”“! आचार भगवान कहते हैं कि _ 
घ॒ड़ा तो मिट॒टी से बनता है। भरे ! कुम्हार से घड़ा बनता हुआ हमें कमी -- 
दिखाई ही नहीं देता । 8 

प्रश्न :- आचार्यदेव के उपदेश के कारण ही तो तत्त्व समर में श्राता 
हैन? 

उत्तर :-अरे भाई ! ऐसा नहीं है । जब स्वयं अपने उपादान की 
योग्यता हो, तभी समझ में आता है; पर के कारण नहीं । यदि पर से-- 
आचार्यो या भगवान के उपदेश से समझ में आता होता तो पूर्व में अनेक' बार 
भगवान के समवशरण में गया, तव क्‍यों नहीं सममा'? यदि कोई ऐसा 
कहे कि 'तब काललब्धि नहीं पकी थी” तो इसका तो यही अर्थ है कि तब 
स्वयं ने उल्टा पुरुषार्थ किया था, इसलिए नहीं समझा; उल्दा पुरुषार्थ 
करने की ही उसकी काललब्धि थी और जीव उसका स्वतंत्रपने.कर्त्ता था। 
कार्तिकेयानुप्रेक्षा में भ्राता है कि भ्रत्येक द्रव्य की प्रत्येक समय में जो 
'विकारी या अविकारी पर्याय होती है, उससमय वही उसकी कालंलब्धि है, 
इसीकारण वही पर्याय वहाँ हुई है; . पर्याय की उत्पत्ति के काल में वह 
पर्याय स्वयं से होती है, पर के कारण नहीं होती ।.. 
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प्रश्न :- शास्त्र में ऐसा भी कहा है कि कार्योत्पत्ति में दो कारण होते . 
हैं - इसका क्या अभिप्राय है ? 


उत्तर :- हाँ, कहा है; परन्तु उनमें वास्तविक कारण एक (उपादान) 
ही है। दूसरा (निमित्त)तो उपचरित कारण है। पण्डितप्रवर टोडरमलजी 
ने मोक्षमार्गप्रकाशक में अत्यन्त स्पष्ट किया है कि मोक्षमार्ग ' दो. नंहीं,' 
उसका कथन दो प्रकार से है; उसीप्रकार कार्य के कारण दो कहे हैं, परन्तु ' 
वास्तविक कारण एक (उपादान) ही है । 


वस्तुस्वरूप ऐसा ही है, तथापि किसी को तत्त्व की बात समझ मेंन 
तो भी उसके प्रति व्रिरोध नहीं होना चाहिए। कुई भी व्यक्ति हो, 
कप है उस नस जो निपाल थे ते स्वव सगवान ही है । जल अन्दर भगवान आत्मा विराजता है। भाई ! मात्र एक समय की 
पर्याय की भूल है, उस भूल को निकाल दे तो स्वयं भगवान ही है। उसी . 
भूल को निकालने की यहाँ चर्चा है। यहाँ बताया है कि निमित्त से कार्य 
नहीं होता, व्यवहार से निश्चय नहीं होता । 


प्रभु ! तू तेरी पर्याय का स्वतंत्र कर्त्ता है! विकारी अथवा अविकारी 
पर्याय को स्वतंत्रपने करनेवाला तू स्वयं ही है । इसमें पर की - निमित्त की 
किड्चित्‌ भी आवश्यकता व अपेक्षा नहीं है। मिथ्यात्वादि की विकारी' 
पर्याय स्वयं अपने षघट्कारकरूप से परिणमन करके उत्पन्न होती है, निमित्त 
से भी नहीं होती तथा अपने द्वव्य-गुण से भी नहीं होती; क्योंकि द्रव्य-गुण 
तो त्रिकाल शुद्ध हैं तथा मिथ्यात्वादिभाव अशुद्ध हैं। जेसे द्रव्य में अपने _ 
षटुकारक हैं, वैसे ही पर्याय में भी अपने स्वतंत्र पट्कारक हैं। * 


वर्तमान में तो बहुत गड़बड़ हो गयी है। कितने ही कहते हैं 
कि यह तो अभिन्न षघट्कारक की बात है; प्रन्तु अभिन्न का क्या अर्थ है ? 
- यह तो विचार कर ॥ अभिन्न का अर्थ मात्र इतना है कि जो विकार होता 
है, वह पर की अपेक्षा बिना स्वतंत्रपने स्वयं से होता है । विकार परकारक 
से निरपेक्षपनरे स्वयं से स्वतंत्र होता है। ऐसा -ही पंचास्तिकाय की . 
शरवीं गाथा में कहा गया है, यही वात यहाँ सिद्ध कर रहे हैं। भाई ! 
दिगम्बर सन्‍्तों की वाणी पूर्वापरविरोधरहित होती है। जिसमें पूर्वापिर- 
विरोध हो, वह वीतराग की वाणी नहीं है। भाई! जहाँ जिस अपेक्षा से 
कथन हो, उसे उसी अपेक्षा से यथार्थ समझना: चाहिए । कर्म के कारण 
कोई परेशान नहीं है, वल्कि अपने को आप भूल के. हैरान हो गंया' है, 
इसलिए कर्म के कारण विकार नहीं होता.- यह वात स्वतःसिद्ध- है ।: पूजा 
में भीआता है कि:- ' 
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फर्म बिचारे कौन, भूल मेरी अभ्रधिकाई। 
झर्नि सहै धनधात, लोह की संगति पाई॥ 

अग्नि लोहे की संगति करती है - लोहे में प्रवेश करती है तो 
के साथ अग्नि पर भी घन के घात कह यदि भिन्न रहे हो बाजी 
चोटें नहीं सहनी पड़ती । इसीतरह भगवान आत्मा निमित्त का संग करके 
विकार करता है तो दुःखरूपी घन की चोटें पड़ती हैं । 

देखो ! स्वयं निमित्तों का संग करके स्वतंत्रपने अपनी पर्याय में 
मिथ्यात्व व राग-हेष के भाव करता है। विषयवासना की जो पर्याय होती 
है, उसमें वेद का उदय निमित्त भले हो, तथापि जो वासना उत्पन्न हुई, वह 
स्वयं से हुई है । द्रव्यवेद का उदय कर्त्ता है एवं वासना उस उदय का 
कार्य है - ऐसा नहीं है। एक कर्त्ता व दूसरा भोक्ता-ऐसा नहीं होता । 
आत्मा स्वयं भ्रपनी पर्याय का कर्ता है एवं भोक्ता है - यह वात यहाँ सिद्ध 
करना है। 

जहाँ द्रव्य व पर्याय के परस्पर अकर्त॒त्व की बात हो, वहाँ तो 
मिथ्यात्व व सम्यक्त्व - इन दोनों पर्यायों का कर्त्ता आत्मद्रव्य नहीं है, यह . 
बात आती है; परन्तु यहाँ तो अ्रपनी पर्याय का कर्त्ता अपना द्रव्य स्वयं है, 
परद्रव्य नहीं - यह सिद्ध करना है । 

प्रश्व :- तो हम दोनों बातों में से कौनसी बात सच मानें ? 

उत्तर :- भाई ! दोनों ही बातें अपनी-अपनी अपेक्षा से सत्य हैं । 
एक बार सुन तो सही । विकार का कर्ता परद्रव्य को मानकर जो स्वच्छन्दी 
होता है, उसे वह मान्यता छुड़ाने के लिए विकार का कर्ता आत्मा है- 
ऐसा कहा है । तथा जब विकार व द्रव्यस्वभाव के बीच भेदज्ञान कह की 
बात हो तो यह कहा जाता है कि विकार का कर्ता आत्मद्रव्य नहीं है, 
बल्कि पर्याय स्वयं अपनी तत्समय की योग्यता से स्वतंत्रपने होती है । दोनों 
का तात्यय एक वीतरागता ही है| ु 

यदहापि निश्चयनय से केवली भगवान तीनों काल व तीनों लोक को 
नहीं देखते, तथापि सर्वज्ञ हैं; क्योंकि सात्र केवलज्ञान पर्याय को ही देखने 
पर. उन्हें उसमें तीन लोफ के समस्त पदार्थों फी त्रिकालबर्तों समस्त 
पर्यायें देखने में श्रा जाती हैं। जैसे रात्रि में मदी के स्वच्छ-निर्मल-शान्त 
जल फो देखने से उसमें प्रतिबिम्बित चन्द्रमा, प्रह, नक्षत्र एवं करोड़ों तारे 
एक साथ दीज़ जाते हैं। यद्यपि जल में चन्द्रमा, ग्रह, नक्षत्रादि कुछ भी नहीं 
हैं, मात्र जल को निर्मल पर्याय ही है। तथापि उस सिर्मेल जल का ऐसा 
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ही स्वभाव है कि समस्त श्राकाश-संडल के प्रह-नक्षत्नों को बिना किसी _ 
प्रयत्न के प्रतिबिम्बित फर देता है। इसीप्रकार नित्यानन्द ज्ञानस्वभावी . 
भगवान झात्मा की निर्मेल केवलज्ञान पर्याय में लोकालोक भलकता है। ' 
भगवान सर्वेज्ञ परसात्सा श्रपने उस ज्ञानस्वत्माव को जानते-देखते हैं, 
जिसमें लोकालोक भलकता है; श्रतः श्रसद्भूतव्यवहारनय से भगवान तीन _ 
लोक को जानते हैं श्ौर निश्चय से सान्न अ्रपने. ज्ञायकस्वभाव को ही , 
जानते-देखते हैं । लोकालोक परज्षेय है, अतः 'लोकालोक . जानते हैं' 
यह श्रसद्भूतव्यवहारनय का विषय हुआ ।. अ्रपत्ती .पर्याय' को देखने से. 
लोकालोक देखने में श्रा जाता है; किन्तु लोफालोक है, इसलिए केवलज्ञान 
हुआ - ऐसी पराधीनता फेवलज्ञान में नहीं है । 


शास्त्र में श्राता है कि लोकालोक केवलज्ञान में निमित्त है तथा 
केवलज्ञान लोकालोक को निमित्त है- इसका अर्थ यह है कि जो 
लोकालोक सस्वन्धी ज्ञान हुआ, वह स्वयं से हुआ है; लोकालोक से 
नहीं हुआ । लोकालोक को केवलज्ञान निमित्त है तथा केवलज्नान में लोका- 
. लोक निमित्त है - ऐसा परस्पर निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है, परन्तु कर्ता- 
कर्मपना नहीं है । - 


प्रभु ! तू अपनी स्वतंत्रता देख ! भूल करने' में भी तू स्वतंत्र है 
तथा मोक्षमाग्ग में भी तू स्वतंत्र है । हे भाई ! ऐसा मनुष्यपन्ता मिला और 
इसमें यदि तूने यथार्थ तत्त्व का ज्ञान नहीं किया, तो तू चौरासी के चक्कर 
में कहाँ जायेगा - कुछ भी पता नहीं चलेगा । के 


प्रश्न :- कर्म बलवान हैं, उसमें हम क्या कर सकते हैं? 


उत्तर :- नहीं, बिल्कुल नहीं | -भावकर्म को बलवान कहा है। , 
इष्टोपदेश में ञ्राता है कि जबतक भावकर्म अर्थात्‌ विकार का जोर है. 
तबतक निविकार दशा का जोर नहीं है; परन्तु द्वव्यकम हैं, इसलिए. 
निविकारी दशा प्रगट नहीं होती - ऐसा नहीं .है। कर्म हमारे 'लिए कोई 
बलवान नहीं हैं, क्योंकि परद्रव्य आत्मा का कुछ भी नहीं कर सकता । 


प्रश्न :- द्रव्यकर्म व आत्मा का बरावर जोर है-ऐसा माने तो .. 
क्या हानि है ? - 


उत्तर :- नहीं, ऐसा भी नहीं है। किसी समय कंमे- का जोरंव 
किसी समय आत्मा का - ऐसा भी नहीं है । हाँ, ऐसा'है कि कभी' विकार 
का जोर, कभी अविकार का जोर; परल्तु श्रात्मा की अवस्था में कर्म का' 
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जोर बिल्कुल नहीं है। अरे भाई ! तत्त्वज्ञान की यथार्थ समझ बिना घर्मं 
नहीं हो सकता । 


अब कहते हैं- “जीव ही स्वयं भ्रन्तर्व्यापक होकर संसार अथवा 
निःसंसार अवस्था के आदि-मध्य-अ्रन्त में व्याप्त होकर संसार अथवा 
निःसंसाररूप स्वयं को करता हुआ, मात्र स्वयं को एक को ही करता 
हुआ भ्रतिभासित होता है; परन्तु अन्य को करता हुआ प्रतिभासित 
नहीं होता ।” 


अ्रहो ! दिगम्बर सन्तों ने थोड़े में ही बहुत सार भर दिया है। 
मिथ्यात्वादि संसार अवस्था में आत्मा स्वयं अन्तर्व्यापक होकर उसके 
आदि-मध्य-अन्त में व्याप्त होता है भ्र्थात्‌ मिथ्यात्वादि विकार के 
आदि-मध्य-अ्रन्त में निमित्तरूप द्वव्यकर्म व्याप्त नहीं होता । उसीप्रकार 
स्वाश्रय से प्रगट हुई निःसंसार अवस्था में श्रर्थात्‌ सम्यक्त्वादि मोक्षमार्ग 
की अवस्था के श्रादि-भध्य-श्रन्त में भी आ्रात्मा ही व्याप्त होता है, कम 
का अभाव नहीं । मिथ्यात्वादि कर्म का अभ्रभाव कर्त्ता व सम्यक्त्वादि पर्याय 
उस कर्त्ता का कर्म - ऐसा नहीं है। तथा सम्यकत्वादि पर्याय कर्ता व कर्म 
का अभाव कर्म (कार्य) - ऐसा कर्त्ता-करमंपना भी नहीं है। भरे प्रभु ! तू 
अपनी स्वतंत्रता तो देख ! ! विकार के श्रादि-मध्य-अ्रन्त में भी तू ही है तथा 
मोक्षमार्गं के आदि-मध्य-अन्त में भी तू ही है। परवस्तु (द्रव्यकर्म) का 
अभाव हुआ, इसलिए सम्यकत्व प्रगट हुआ - ऐसा है ही नहीं । 


प्रश्त :- प्रवचनसार में ऐसा कथन आया है कि 'कर्म के उदय में 
जीव भ्रष्ट हो जाता है' - उसका क्या अभिप्राय है ? 


उत्तर :- हाँ, आया है; परन्तु वहाँ तो निमित्त का ज्ञान कराया है। 
निमित्त की श्रपेक्षा कथन करने की यही पद्धति है। जब जीव स्वयं भ्पनी 
योग्यता से स्वतंत्रपने भ्रष्ट होता है, तब कर्म का उदय निमित्त है; परन्तु 
कर्म के उदय के कारण जीव भ्रष्ट नहीं होता है । प्रवचनसार में ४७ नयों 
का वर्णन है, वहाँ ऐसा भी कहा है कि 'कर्त्तानय से जीव राग का कर्चा हैं ।' 
जो राग को करने योग्य मानकर कर्त्ता बनता है, वह तो मिथ्यादृष्टि है । 
सम्यग्दृष्टि की दृष्टि में राग करने योग्य नहीं है, उसकी दृष्टि में राग के 
प्रति कर्तावुद्धि का अभाव है, फिर भी अस्थिरता में जो राग का परिणाम 
होता है, उसका वह कर्त्ता है- ऐसा कहा है। सम्यग्दशन होने के बाद कर्म 
के उदय का भाव (विकार) भझ्ात्मा का (स्वभाव) है- ऐसा समकिती 
नहीं मानता, परन्तु पर्याय में अस्थिरता का जो रागरूप परिणमन है, 
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उसको उसीरूप से जानता है .तथा परिणमन की श्रपेक्षा उसको, राग का .... 
कर्ता भी कहा है, किन्तु वह राग जड़कर्म के कारण नहीं हुआ है. / / 

अध्यात्मपञज्चसंग्रह में कहा है कि छठवें. गुणस्थान में चारित्रमोहनीय - 
कर्म का जोर है, इसलिए तीज़ कषाय होती है तथा सातवें में संजवलन कषाय 
का मन्द उदय है, इसलिए मन्दराग होता है; प्ररन्तु यह तो कथनशैल्ी है । 
छठवें-सातवें गुणस्थान में जो व्यक्त-श्रव्यक्त विकारी परिणमन है, वह स्वयं 
से है। निमित्त के लक्ष्य से जो विकार होता है, उसे ही निमित्त से हुआ 
कहा जाता है; किन्तु वह होता तो वस्तुतः स्वयं (उपादान) से ही है, 
निमित्त से या कर्म से नहीं । 

७६वीं गाथा में ऐसा कहा है कि जिसने राग से भिन्न होकर भेदज्ञान 
प्रगट किया -आत्मा के आनन्द का अनुभव किया, उस भेदज्ञानी की 
आत्मा व्यापक व उसकी वह निर्मेल भ्रवस्था व्याप्य। तथा सम्यर्दुष्टि को जो 
विकार होता है, उसका व्यापक द्रव्यकर्म है। देखो ! श्रात्मा में ऐसी कोई 
शक्ति नहीं है कि जिससे जीव में विकार हो, इसलिए जिसे स्वभाव का 
अनुभव हुआ, उसका व्याप्य तो निर्मेल अ्रवस्था है|. मोक्षमार्ग की -निर्मेल 
अवस्था उसका व्याप्य कर्म है। विकार से भिन्न पड़कर विकार का ज्ञाता 
होने के लिए, निमित्तरूप कर्म को व्यापक तथा विकारी दशा,को उसका 
व्याप्य - ऐसा कहकर जीव व विकार दोनों को भिन्न कर दिया है। भाई ! 
जहाँ जो अपेक्षा हो, वहाँ उसे यथार्थ समभना चाहिए । ह 


प्रश्त :- श्रात्मा में पर का कुछ करने की शक्ति है या नहीं ? 


उत्तर :- नहीं, श्रात्मा में पर का..कुछ करने की .शक्ति नहीं: है । 
समयसारकलशटीका में ५४वें कलश की. टीका करते हुए पाण्डे राजमलजीं 
ने लिखा हैं कि - “यहाँ कोई -मतान्तर निरूपण करे ,कि द्रव्य में अनन्त 
शक्तियाँ हैं, तो एक शक्ति यह भी होगी कि एक द्रव्य दूसरे द्वव्यों के परिणाम 
को करे। जिसतरह जीव द्रव्य.अपने अशुद्ध चेतनारूप राग-हेंष-मोह परिणाम 
को व्याप्य-व्यापकपने करता है; उसीप्रकार ज्ञानावरणादि पिण्ड को 
भी व्याप्य-व्यापकपने करे ? उत्तर इसप्रकार है कि द्रव्य में अनन्त शक्तियाँ 
तो हैं, परन्तु ऐसी शक्ति तो कोई नहीं है कि जिससे जिसतरह अपने .गुणों के 
साथ व्याप्य-व्यापकपना है, उसीप्रकार परद्रव्य. के गुणों के साथ भी व्याप्य- 
व्यापकपना होवे ।” 


पर का. कुछ करे - ऐसी कोई .शक्ति आत्मा में नहीं है। पर्याय में _ 
*विकार करे - ऐसी शक्ति या योग्यता भी पर्याय 'में ही हैं, द्रव्य-गुरा में नहीं। 
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द्रव्य-गुण में तो निमंलंदशा को करने की ही शक्ति है। भाई ! प्रत्येक भात्मा 
श्रपने में ईश्वर है । इसीतरह जड़ भी अपने में' जड़ेश्वर है। परमाणु भी 
अपने में जड़ेश्वर है। जीव विभावभाव को भी स्वतंत्रपने करता है, भ्रतः 
उसे भी विभावेश्वर कहते हैं भर चैतन्य भगवान आ्रात्मा ज्ञानेश्वर है । 
'अहो ! भगवान के द्वारा कहा हुआ यह तत्त्व समभने योग्य है। 

मिथ्यात्व व राग-हेष की पर्याय के आदि, मध्य व भ्रन्त में भ्ात्मा है 
तथा सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की निर्विकारी पर्याय के आदि, मध्य व अन्त 
में भी श्रात्मा है। कर्म का उदय है, इसलिए विकार हुआ है-ऐसा नहीं 
है; तथा कर्म के उदय का अभाव हुआ, इसलिए सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्र 
हुआ है - ऐसा भी नहीं है। संसार व मोक्षमार्ग की पर्यायों को भ्रात्मा स्वयं 
स्वतंत्रपने करता है; इसमें कर्म का कोई काम ( हस्तक्षेप ) नहीं है । 

“और फिर उसीप्रकार यही जीव, भाव्य-भावक भाव के श्रभाव के 
कारण परभाव का पर के द्वारा अनुभव भ्रशक्य है; इसलिए संसारसहित 
झथवा संसाररहित अपने को अनुभवन करता हुआ, अपने को - एक को ही 
अनुभव करता हुआ प्रतिभासित हो; परन्तु भ्रत्य को अनुभव करता हुआ्ा 
प्रतिभासित न हो ।” 

जीव संसार भ्रवस्था में श्रपने विकार को भोगता है, किन्तु पर को 
नहीं भोगता । आत्मा इस शरीर की अवस्था को या कर्म को नहीं भोगता | 
वह तो मात्र अपने विकारी या भ्रविकारी परिणामों को ही भोगता है, पर 
को नहीं भोगता । जीव जैसे राग-द्वेष का स्वतंत्र कर्ता है, उसीतरह स्वतंत्र 
भोक्ता भी है। जड़कर्म का उदय राग में निमित्त भले हो, परन्तु वह राग पर 
को (कर्म को) भोगता नहीं है; तथा जो कर्म का उदय है, वह भी विकार 
का भोक्ता नहीं है। के 

प्रश्न ः- यह तो एकान्त हो गया ? 

उत्तर :- हाँ, एकान्त तो है; परन्तु सम्यक्‌-एकान्त है। जिसे सम्यक्‌ 
एकान्त का ज्ञान होता है, उसे ही अ्रवेकान्त का यथार्थ ज्ञान होता है । 
निमित्त का सद्भाव हो या प्रभाव, जीव स्वयं स्वतः अपनी तत्समय की 
योग्यता से विकार का कर्त्ता व भोक्ता होता है। इसप्रकार सम्यक्‌-एकान्त 
का ज्ञान हुआ तो साथ में अनुकूल निमित्त होता है, इसका भी ज्ञान हो 
जाता है- यही अनेकान्त है। न दूसरी वस्तु से विकार होता है और न 
दूसरी वस्तु विकार को भोगती है। जीव. संसारसहित अपनी विकारी या 
संसाररहित अपनी भविकारी दशा को ही करता तथा भोगता हुआ 
प्रतिभासित होता है । “४ 
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आत्मा सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप. मोक्षमार्ग की पर्याय का कर्त्ता | . 


है, किन्तु उससमय हुए. कर्मोदय के अभाव का कर्त्ता नहीं है | इसीग्रकार 
आत्मा अपनी निः:संसाररूप सुख की पर्याय का भोक्ता है, किन्तु: उससमय 
हुए कर्म के अभाव का भोक्ता नहीं. है। अरे भाई.! अनादिकाल से. जीव 
ने अपनी स्व॒तन्त्र सत्ता की ओर दृष्टि ही नहीं की । सूक्ष्मदृष्टि से विचार 
करें तो निःसंसार अ्रवस्था में अर्थात्‌ साधक की मोक्षमार्ग की. दशा में -यह 
व्यवहार का विकल्प - जो निमित्तरूप से .सहचर है, उसका कर्ता-भोक्ता 
जीव नहीं है; तथा ये व्यवहार के विकल्प आत्मा की निर्मेल-पर्याय के कर्ता 
भी नहीं हैं 

वत्तमान में समाज का बहुभाग निमित्ताघीन दृष्टिवाला होने से ऐसा 
मानता है कि सुख-दुख आ्ादि जीव के कार्य कमें से (पर से) 'होते हैं और -. 
जीव उन्हें ही भोगते हैं, किन्तु ऐसा नहीं है। विकार की अ्रवस्था अपने 
स्वकाल में अभ्रपने से होती है, तथा उनका कर्ता व भोक्ता भी जीव स्वतंत्रपने 
स्वयं ही है। इसीप्रकार जीव मोक्षमार्ग की पूर्याय को स्वाश्नयपूर्वक स्वयं 


स्वतंत्रपने करता है, इसकारण इनका कर्त्ता व भोक्ता भी जीव स्वयं से .. 


स्वतन्त्र है। आत्मा चैतन्यमुत्ति त्रिकाल आनन्दस्वरूप भगवान है.। इसकी . 
दृष्टि व रमण॒ता करने पर जो अतीन्‍्द्रिय भ्रानन्द प्रगट हुआ,.उसका भोक्ता 
आत्मा है; परन्तु पर का भोक्ता नहीं । अज्ञानी भी शरीर'आदि, पर को 
नहीं भोगता । लड्डू, रसगुल्ले, हलुझआ,  मैसूरपाक भादि खाते समय जीव 
इन्हें नहीं; बल्कि इन सम्बन्धी अपने राग को भोगता है।__.. -- .' 
भाई ! यह भ्रन्तरंग भेदज्ञाव की. सुक्ष्म बात है। अंतरंग' में. कभी 
ऐसा निरणंय तो किया नहीं और ऐसा माना कि - “विकार कर्म से होता: है 
'तथा कर्म हटे तो ही मुक्तिमार्ग मिल सकता है, सम्यर्दर्शन भ्रदि निविकारी 
दशा प्रगमट हो सकती है, किन्तु ऐसा मानना यथार्थ नहीं है। ये सब 
भूठी मान्यतायें हैं । है 
वस्तुत: भाव्य-भावकभाव का अभाव होने से आत्मा पर का-भोक्ता नहीं 
है। भाव्य अर्थात्‌ भोगनेयोग्य और भावक' भ्रर्थात्‌ भोगनेवाला । जड़कर्म 
भोग्य तथा आत्मा उंनका भोक्ता-ऐसाः भोक्ता-भोग्यमाव का इनमें . 
अभाव है) अथवा: आत्मा 'भावक त्र कमें का उदय व शरीर की: अभ्रवस्था 
भोग्य - ऐसे भाव॑ का भी अ्रभाव है। आत्मा .शरीर की बीमारी या रोग 
की अ्रवस्था को नहीं भोगतां, बंल्कि उससमय उसे बीमारी व शंरीर के प्रति. 
* जो एकत्व-ममत्वं का रॉगंभाव है, उसे भोगता. है । नरकों में शीत-उष्णु के , 


खों का वर्रन करते हुए कहा है.कि वहाँ इतनी भयंकर गर्मी (उष्णुता) है . ' : 
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कि वहाँ का एक कर भी यहाँ आ जाय तो दश योजन तक के सबल से सबल 
प्रारियों का भी प्राणान्त हो जाय-इस दुष्टान्त से यहाँ यह समझाना 
चाहते हैं कि उस उष्णता के निमित्त से जो देह भस्म होगी या नारकियों 
को भी उस उष्णता के निमित्त से जो पीड़ा हो रही है, उस उष्णता का भोक्ता 
जीव नहीं है; क्योंकि उष्णुता परद्रव्य है। देह भस्म होने की क्रिया उष्णत्ता 
से नहीं, देह के कारण ही होती है। उष्णता तो निमित्तमात्र है, उष्णता 
उस देहभस्म होने की क्रिया की कर्त्ता या भोक्ता नहीं है । भाई ! बात बहुत 
- सृक्ष्म है, परन्तु समभने का प्रयत्न करे तो समर में आसानी से भरा सकती है। 


अरे ! लोगों ने स्थूल व्यवहार व निमित्त को प्रधान मानकर आत्मा 
की स्वतंत्रता खो दी है। यहाँ कहते हैं कि भाव्य-भावकभाव के अभाव के 
कारण परभाव से परभाव का अनुभवना अशक्य है। जीव स्वयं किये गये 
रागभाव का अनुभव तो करता है, परन्तु वह राग के निमित्त का अनुभव 
नहीं करता । परभाव श्रर्थात्‌ शरीर, कर्म श्रादि का श्रात्मा से अ्रनुभवना 
अशकक्‍य है । कर्म के श्रनुभाग को या जड़ की पर्याय को आत्मा नहीं भोगता । 


प्रश्न :- गोम्मटसार में तो ऐसा कहा है कि "कर्म का फल जीव 
भोगता है', फिर उसका क्या अभिप्राय है ? | 


: उत्तर :-भाई ! यह सब तो निमित्तप्रधान कथन है। शास्त्र में तो 
ऐसा भी लिखा होता है कि ज्ञानावरणी कर्म ज्ञान को रोकता है, परन्तु 
यह सब निमित्त का कथन है। वस्तुतः परद्वव्य जीव के ज्ञान को नहीं 
रोकता । जीव भ्रपनी ज्ञानपर्याय में स्वयं हीनरूप से प्रवतेन करता है| 
उसमें ज्ञानावरणी कर्म का उदय निमित्त है, निमित्त ने ज्ञान को हीन नहीं 
किया है तथा निमित्त को झ्रात्मा भोगता भी नहीं है। भ्रात्मा तो समय- 
नि नल 7 पक की पर्याय का स्वतंत्र कर्त्ता होकर अपनी पर्याय को भोगता है। 


७० अस्तृतः परपदार्थ में नहीं । धर्मी-समकिती जीव को 
पैसा, भावरू, स्त्री. इत्यादि पर से व छूट गई है। पर में, राग में, 
लक्ष्मी में, स्त्री-संगम में सुख नहीं है- ऐसा ज्ञानी को निश्चय हुआ है। वे 
तो ऐसा मानते हैं कि त्रिकाल आनन्दस्वरूप मेरा स्वभाव है तथा मैं इसके 
आश्रय से प्रगट हुए अतीन्द्रिय "पर पलट को नाम चंतन्य ्वाममब का हक हे । सम में ज्ञानी 
को सत्‌ का दर्शन हा है। सत्‌ भ्रथत्‌ पुखनन्द का ना 
पदार्थ. जो. त्रिकाल सत्‌ है - उसका ज्ञान वे बड़ान आग की हक, ज्ञान व श्रद्धात ज्ञानी को हआा है। 
भहाहा ! उसके सम्यकृश्रड्ान-ज्ञान की एक-एक समय की पर्याय में 
परिपूर्ण वस्तु की प्रतीति हुई है। यद्यपि परिपूर्ण वस्तु पर्याय में नहीं 
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झाई, परन्तु कम, सामथ्य॑ प्रतीति व. ज्ञान में आई है। इसप्रकार. । 
सम्यरदृष्टि ज्ञानी 2277 ला सुखधाम भगवान. 
आत्मा के अतीन्द्रिय आनन्द को भोगता है।..... 

'._ ज्ञानी की साधकदशा में जो राग का परिणुमन है, “बह दृष्टि का 
विषय नहीं है । दृष्टि व दुष्टि का विषय तो अ्रभेद निविकल्पं है। श्रभेद : 
वस्तु की दृष्टि के साथ जो ज्ञान होता है, उस ज्ञान की .पर्याय में क्षण-क्षणं 
में उठनेवाले विकल्पों को भी ज्ञानी जांनतां है। और जितना रागांश है, . 
उतने रागांश को वह भोगता भी है; तथापि उसे राग में उपादेयरूप भोग्य- 
बुद्धि नहीं होती, मात्र हेयरूप से ज्ञान के ज्ञेय रहते हैं । ; 

प्रश्न :- आप एक झोर तो कहते हो कि - ज्ञानी आनन्द को भोगता 

है तथा दूसुरी भोर कहते हो कि राग को भोगता है? 


उत्तर :- भाई ! वस्तुदृष्टि की श्रपेक्षा से ज्ञानी (आत्मा) राग का 
कर्ता-भोक्ता नहीं है; परन्तु दृष्टि के साथ जो ज्ञान होता है, वह. ज्ञान 
त्रिकाली को भी जानता है तथा पर्याय में जितना राग का परिणमन है, उसे 
भी जानता है। यद्यपि जितना राग का परिणमन है, उतने अंश में स्वयं राग 
का कर्त्ता-भोक्ता भी है, फिर भी वह राग को करने या 2६ लायक नहीं 
मानता; तथापि राग का परिणमन 290/2%47205 वह राग को 
भोगता है - ऐसा कहा जाता है। ०2222 
दृष्टि व दृष्टि के विषय की अपेक्षा से 'ज्ञानी केवले आनन्द का 
भोक्ता है। भात्मा के स्वभाव में ऐसी कोई शक्ति नहीं है, जो विकार उत्पन्न 
करे, इसकारण स्वभाव की श्रपेक्षा' से निश्चय से आत्मा राग का कर्ता- 
भोक्ता नहीं है; परन्तु पर्याय का ज्ञांन करे तो पर्याय में जो राग का परिणमन 
है, वह स्वयं में है - ऐसा ज्ञानी जानता है। तथा अपंनी-.पर्याय में जो हषे- 
शोक होता है, उसे स्वयं भोगता है - ऐसा: भी ज्ञानी .जानता: है | पर्याय 
में जो राग है, उसको कर्म करता, है व कर्म ही. भोगता 'है- ऐसा तो 
है ही नहीं; बल्कि-ज्ञान की. भ्रपेक्षा से ज्ञानी.राग का भोक्ता है, परन्तु पर 
पाक कक जाट या हक बच -सस- भोक्ता तो कदापि किसी भी शभ्रपेक्षा से नहीं है। प्रवचनसार के नय 
[ एक दुष्टान्त.भ्ाया है कि जैसे - रंगरेज रंग का काम करता है, .. 
उसीप्रकार यद्यपि ज्ञानी. स्वभाव की दृष्टि से स्वभाव का भोक्ता है; तथापि' :' 
कमजोरी से वर्तमान पर्याय में, जो राग का:परिणमन है, उसका कर्त्ता भी 
ज्ञानी स्वयं ही है। यद्यपि उसकी श्रद्धा. में राग किडिन्चत्‌ भी उपादेय नहीं 
है, तथापि रागरूप तो परिणमन है ही - इस अपेक्षा:से वह राग का कर्ता 
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व भोक्ता है। भ्रतः जो एकान्त से ऐसा कहे कि ज्ञानी को राग या दुःख का?०%८ 
बेदन है ही नहीं तो उसका ऐसा मानता यथार्थ तहीं है। हे 
स्वभाव-सन्मुख होने पर सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रपूर्वक जो श्रतीन्द्रिय 
आनन्द प्रगठ हुआ, उस श्रानन्द का भोक्ता ज्ञानी तो है ही; साथ में जितना 
राग का दुःख है - उसे भी कथड्चित्‌ भोगता है; किन्तु पर का, शरीर का 
तथा जड़ कर्म का भोक्ता तो कदापि नहीं है। दूसरे प्रकार से कहें तो 
आत्मा निश्चय से मोक्षमार्ग का कर्त्ता व भोक्ता है। यदि कोई ऐसा 
माने कि ज्ञानी राग का कर्ता व भोक्ता सर्वथा है ही नहीं, तो उसकी यह 


मान्यता ठीक पक लाल मे दी गोरा पिला ही गई है। निश्चय की दृष्टि से जीव राग का कर्ता व 
नहीं है; क्योंकि ऐसी कोई शक्ति नहीं. 
जो विकार उत्पन्न कर सके तथा सभी शक्तियाँ निविकारी हैं। इसलिए 
यद्यपि तिविकारी--पर्यायरूप होना ही इसका स्वरूप है; तथापि पर्याय में 
जो विकार होता-है, उसके परिणमन की अपेक्षा वृद्द स्वयं कर्ता व भोक्ता 


है - ऐसा ज्ञानी यथार्थपने जानता है। 


दृष्टि का विषय पर्याय नहीं है, दृष्टि का विषय तो त्रिकाली 
भ्रभेद वस्तु ही है! - इस कथन को सुनकर कोई ऐसा कहे कि पर्याय है ही 
नहीं, तो उसके इस कथन का क्या श्रौचित्य है? यदि पर्याय नहो तो 
संसार, मोक्ष, मोक्षमा्गं, सुख-दुःख भ्रावि कुछ भी सिद्ध नहीं होंगे; क्योंकि 
ये सब पर्याय ही तो हैं। हाँ, भगवान आत्मा जो परिपूर्ण वस्तु है, वह 
पर्याय में नहीं झ्राता । जो ध्रुव है, वह पर्याय में कैसे भ्रा सकता है ? यदि 
श्रुव विशेष (पर्याय) में श्रा जाय तो पर्याय का दूसरे समय में नाश होने 
पर द्रव्यस्वभाव का भी नाश हो जायेगा; क्योंकि पर्याय प्रतिसमय उत्पाद- 


व्ययरूप है। अजित ट पग 7 757 पा है्‌ 
कि मोक्षमार्गरूप ध्यान पर्याय से भ्रात्मा कथड्चित्‌ भिन्न है। 

अ्रहाहा ! द्रव्य त्रिकाली श्रुववस्तु परद्वव्य की पर्याय का कर्ता 
नहीं है, राग भी पर-द्रव्य की भ्रवस्था का कर्त्ता नहीं द्रव्यदुष्टि होने पर 


जो निर्मल पर्याय प्रगट हुईं, वह राग की कर्त्ता नहीं है; तथा राग निर्मल 
पर्याय का कर्ता नहीं है। एवं द्रव्य भी निर्मल पर्याय का कर्त्ता नहीं है । 


>श्रहो ! बीतराग का मार्ग भ्॒लौकिक है। _* दिगम्बर दर्शन ही वास्तविक 
जैनदर्शन है। भरे ! है पक कई मा दगाय रहा हू कि जो बसु का 
ही है। दिगम्बर धर्म कोई पक्ष य जो वस्तु का 


पाये स्वह्य है, वही दिगस्बर पर्म है. 
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अहाहा इस दिगम्बर जैनदशेन में ऐसा कहा है कि . 
प्रभु ! तू पर का कर्ता व भोक्ता नहीं है। शरीर का कर्ता व भोक्ता तो तू.. 
है ही वहीं, किन्तु कर्म का कर्ता व भोक्ता भी तू नहीं है। तथा कर्म की 
पर्याय तेरे (आत्मा के) विकारी परिणाम की कर्ता व भोक्ता भी नहीं है। 
कर्म की पर्याय भावक व झात्मा की विकारी पर्याय भाव्य - ऐसा नहीं है । 
अहो ! ऐसा वीतरागी मार्य भगवान सर्वेजदेव ने सिद्ध किया हैं। जिसके ८७५४ 


मत में सर्वेज्ञ चहीं है उसके भत में धर्म ही नहीं है; क्योंकि घर्म का सुल 
तो च्वज्ञ ही हैं 


एव को अमल है. बे अत जे जो आत्मा सर्वेज्ञ भगवान के 
द्रव्य-गुण-पर्याव को जानता हैं, बह अपने झात्मा को जानता है। अहाहा ! 
सर्वज्ञ भगवान को केवलज्ञान है - ऐसा निर्णय करनेवाली पर्थाय जब अपने 
सर्वेज्ञस्वभाव की ओर भूक जाती है, तब दर्शचमोह का क्षय हो जाता है 
और सम्यर्दर्शेन प्रगट हो जाता है । । 

सैसारसहित या सैंसाररहित दशा में आत्मा पर का भोक्ता तो है ही 
नहीं । संसारदशा में अपने राग का भोक्ता है, तथा तिःसंसारदशा में अपनी 
निविकल्प अनुभूति का भोीक्ता है; परन्तु पर का भोक्ता तो किसी भी 
अवस्था में नहीं है। अज्ञानभाव से भी पर का भोक्ता नहीं है । 

जब द्रव्य में च्ामान्य व विशेष - दोनों धर्मों को स्वतंत्र सिद्ध करने 
का प्रयोजन होता है, तव ऐसा कथन भी होता है कि द्रव्य अपनी अनुश्नूति 
की पर्याय का कर्ता भी नहीं है, श्नूव त्रिकाली द्॒व्य अपने में उत्पाद-व्यत्र 
भी नहीं करता । जिसमें उत्पाद-व्यय द्वो हो, बह श्रुव कसा ? किन्तु यहाँ उक्त 
सामान्य व विशेष को स्वतन्त्र सिद्ध करने का प्रयोजन नहीं है । यहाँ तो 
यह सिद्ध करना है कि आत्मा पर का भोक्तो नहीं है, किन्तु अपने राग का या 
अनुभूति की पर्याय का भोक्ता है। हे आत्मनू ! तू अपनी अनुभूति का 
भोक्ता है, किन्तु शरीर व जड़ कर्मों का भोक्ता वहीं है । 

दुष्टि की अपेक्षा जिसे अनुभूति प्रयट हुई है-वह ज्ञानी राग का 
भोक्ता नहीं है, तथापि जिसे अ्ल्पकाल में केवर्लज्ञान होना है - ऐसे भावलिगी 
सन्त भी जब छठवें गुणस्थान में हों, तब ऐसा जानते हैं कि - जितना 
राग का परिणमन हो रहा है, उसका कर्ता-भोक्ता मैं स्वयं हूँ, किन्तु पर का 
कर्ता व भोक्ता मैं कदापि नहीं हूँ ।' भाई ! संसारसहित झ्थवा संसाररहित 
झवस्था में एक अपने को ही अनुभव करो ? अन्य कर्म श्रादि का अनुभव 
सत करो १! यह बहुत सुक्ष्म, गंभोर भार्य है? जब तक इसकी गम्नीरता 
भासित न हो, तव तक घर्मे नहीं होता | 
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कर्मबन्ध के चार भेद हैं- प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध व 
अनुभागवन्ध । भ्रकृति अर्थात्‌ स्वभाव, प्रदेश अर्थात्‌ कर्मपरमाणुओं की 
संख्या, स्थिति अर्थात्‌ काल की सीमा तथा श्रनुभाग श्रर्थात्‌ फल देने की 
शक्ति, परन्तु भाई ! आनन्द व दुःख कर्म का फल नहीं है । 

प्रश्न ः- तत्त्वार्थसूत्र में तो आता है कि “विपाको$नुभव:” - इसका 
क्‍या श्र है ? 

उत्तर :- भाई ! वह तो व्यवहारनय का कथन है, क्योंकि वहाँ 
निमित्त की भुख्यता से बात की है; परन्तु यहाँ तो यह कह रहे हैं कि 
आत्मा कर्म के फल का अनुभव नहीं करता । जीव राग का अनुभव करता 
हैं श्रथवा अपनी भ्ननुभूति का भ्रनुभव करता है, किन्तु पर का कभी भी 
अनुभव नहीं करता । 


अरे ! बेचारे बनिये पूरे दिन व्यापार-धन्धे में रचे-पच्े रहते हैं। 
इन्हें स्वाध्याय करने के लिए, सोचने-विचारने के लिए एवं तत्त्वचिन्तन करने 
के लिए समय नहीं मिलता; इसकारण भ्रभ्यास कुछ हो नहीं पाता, इसलिए 
यह बात कठिन लगती है; परन्तु भाई ! आत्मा कोई व्यापार-धन्धा नहीं 
करता, क्योंकि आत्मा व व्यापार में व्याप्य-व्यापकता नहीं है। श्रात्मा 
व्यापक व व्यापारादि इसका व्याप्य-ऐसा नहीं है। पर की पर्याय को 
कोई नहीं कर सकता । लक्ष्मी, धनादि के लेन-देन का जो विभावभाव होता 
है; जीव उस भाव का तो कर्ता है, परन्तु लेन-देन की क्रिया का कर्त्ता नहीं 
है । भ्रज्ञानी तत्सम्वन्धी विकल्पजाल का कर्त्ा-भोक्ता तो है, परन्तु पर का 
कर्त्ा-भोक्ता कदापि नहीं है । जब द्रव्य व पर्याय में भेद करना हो, तब तो 
द्रव्य अपनी पर्याय का भी कर्ता नहीं है, पर्याय ही पर्याय का कर्ता है - 
ऐसा कथन आ॥ाता है। भाई ! यह तो भेदज्ञान की बात है; क्योंकि भेदज्ञान 
के द्वारा ही सिद्धि है, सिद्धि का अन्य कोई उपाय नहीं है। 
समयसारकलश में भी कहा है कि :- 
भेदविज्ञानतः सिद्धाः सिद्धा ये किल केचन ॥ 
भ्रस्येवामावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन॥॥ 

, . आजतक अनन्त काल में जितने भी सिद्ध हुए हैं, वे सब भेदविज्ञान 
से ही हुए. हैं। भौर जितने भी बँधे हैं, वे इस भेदविज्ञान के भ्रभाव के 
कारण ही बंधे हैं। .. 

राग से या व्यवहार से कोई भी सिद्ध नहीं हुआ, बल्कि भेदज्ञान 
करके ही सब सिद्ध हुए हैं। यहाँ तो स्वयं को पर से भिन्न करने की बात 
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है। राग से भिन्न होकर जिसने स्वाश्रय से निर्मेल पर्याय प्रगठ. की, वह. ः 


साधक है; परन्तु 'राग या व्यवहार से मुझे लाभ होता है! - इसप्रकार रांग . 


के साथ जो एकता करता है, उसे भेदज्ञान नहीं होता; वह तो विराधक है. 
और चारगतिरूप संसार में ही भठकता है। '* 


पर से भिन्नव स्व से अभिन्न का नाम भेदज्ञान है। व्यवहार से,  .. 


राग से भिन्न होना ही भेदज्ञान है; व्यवहार के सहारे भेदज्ञान नहीं है । 

जिससे भिन्न होना है, वही व्यवहार भेदज्ञान का साधन .कंसे हो सकता है ? , 
अर्थात्‌ नहीं हो सकता । जो स्वभावसन्मुख होता है, वह व्यवहार से भिन्न 

होकर अन्दर आत्मा में जाता है। अरे भाई ! व्यवहार तो शुभराग है, 

उदयभाव है, संसार है, जहर है, अमृतस्वरूप भगवान आत्मा से विपरीत- 

स्वभावरूप है। समयसार के म्रोक्ष अधिकार में प्रतिकमण,' प्रतिसरण, 
प्ररिहरण झ्ादि शुभभाव को विषकुम्भ अर्थात्‌ जहर का घड़ा कहा है । 

अरे ! सम्यरदृष्टि का व्यवहार भी विषकुम्म ही है। / . 


अज्ञानी के शुभराग को व्यवहार नहीं कहते । राग से भिन्न होकर 
जिसने स्वभाव का अनुभव किया, उसके जो राग शेष है, उस राग को 
व्यवहार कहते हैं। जो शुभराग में ही सावधान है- ऐसे अज्ञानी को तो 
व्यवहार ही नहीं है, उसे तो व्यवहारमृढ़ कहते हैं । 

समयसार की ४१३वीं गाथा में कहा है कि “जो" वास्तव में 
द्रव्यलिंग में ममत्वभाव के कारण ऐसा मानते हैं कि “मैं श्रमण हूँ या 
श्रमणोपासक श्रावक हूँ' तथा इसप्रकार की मान्यता से' मिथ्या अंहंकार 
करते हैं; वे अनादिरूढ़ - अ्रनादिकाल से समागत व्यंवहार में मूढ़ होते हुएं 
प्रौढ़ विवेकवाले निश्चय पर आरूढ़ न होते हुए परमार्थ सत्य समयसार 
को नहीं देखते - अ्रनुभव नहीं करते ।” ' 


भाई ! राग की मन्दता तो अनादिकाल से की है.। निगोद में भी 
क्षण में शुभ व क्षण में अ्रशुभ होता है । इसमें नया क्या है ? जिसे शुभराग 
की या व्यवहार की रुचि है - उसे अ्रपने आत्मा से द्वेष है। एंक स्तुतिकार ने 
भगवान संभवनाथ की स्तुति में कहा है - द्ेष श्ररोचक्ाव | अहाहा ! 
तीन लोक का चांथ सच्चिदानन्द प्रभु भगवान श्रन्दर में विराजता है; जिसे 
उसका आदर व सत्कार नहीं है तथा राग का आदर है; उसे अ्रपने प्रति ही 
हवष है। बापू ! जैसा दुनिया मानती है, उससे यह सर्वंथा जुदी बात है। 


से निजस्वभाव की रुचि हुई, उसे व्यवहार या शुभराग की रुचि हो ही . 
नहीं सकती | -, 
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यहाँ कहते हैं कि संसाररहित भ्रथवा संसारसहित दशा में आत्मा , 
एक अपने को ही अनुभव करता हुआ प्रतिभासित होता है। भ्रन्य को 
भ्रनुभव करता हुआ प्रतिभासित नहीं होता । जीव या तो राग का अनुभव 
करे या फिर अपना - निजात्मा का अनुभव करे । अरे ! पर का तो अनुभव 
करता ही नहीं है । जीव गन्ने के रस का अनुभव नहीं करता; वल्कि उसके 
प्रति जो राग है, उस राग का अनुभव करता है। जीव को मिर्च की 
चरपराहट का श्रनुभव नहीं है। चरपराहट तो अ्रचेतन- जड़ है, किन्तु 
यह ठीक है या ठीक नहीं है - ऐसा जो उसके प्रति राग (रुचि), और द्वेष 
(अरुचि) का भाव है, जीव उस भाव का अनुभव करता है। विच्छू या 
साँप के डंक का जीव को अनुभव नहीं होता, क्योंकि वे तो ज़ड़ की पर्यायें 
हैं; परन्तु उससमय जो द्वेष है, जीव उस द्वेषभाव का अनुभव करता है। 
शक्कर की मिठास व अफीम की कड़वाहट का जीव भोक्ता नहीं है; किन्तु 
उससमय जो राग-द्वेष का विकारी भाव होता है, जीव उस विकारी भाव 
का भोक्ता होता है । 

गाथा ८३ के भावार्थ पर प्रवचन 

श्रात्मा की ससंसार-निःसंसाररूप जो अवस्था पुद्गलकर्म के निमित्त 
से होती है, उस भ्रवस्थारूप भ्रात्मा स्वयं से ही परिणमित होता है; 
इसकारण वह अपना ही कर्त्ता-भोक्ता है, परुदुगलकर्म का कर्ता-भोक्ता तो 
बह कदापि नहीं है । ॥ 

पुदुगलकर्म के निमित्त से संसार अवस्था है । देखो, यहाँ 'निमित्त से' 
कहा है- इसका श्र्थ बस इतना ही है कि निमित्त की उपस्थिति होती है । 
निमित्त ने विकार कराया-ऐसा अर्थ नहीं है। विकार या संसार क्के 
आादि-मध्य-अन्त में निमित्तरूप कर्म फैलकर व्याप्त नहीं हुआ है। जब जीव 
में मिथ्यात्वादि संसार भ्रवस्था स्वयं से होती है, तब कम निमित्तमात्र 
उपस्थित रहता है । केसे 

उसीप्रकार जब श्रात्मा में संसाररहित भ्रवस्था होती है, तब उसमें 
कर्म का अभाव निमित्त होता है; किन्तु कर्म के श्रभाव के कारण जीव की 
मोक्षमार्ग की पर्याय प्रगट नहीं हुईं है। सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप 
मोक्षमार्ग की बीतरागी श्रवस्था के आदि-्मध्य-अन्त में आत्मा व्याप्त है। 
श्रात्मा स्वयं स्वतंत्ररूप से कर्ता होकर मोक्षमार्ग की पर्याय को उलन्न करता 
है । व्यवहार-रत्नत्रय के परिणाम द्वारा भी मोक्षमार्ग की पर्याय प्रगट नहीं 
होती, क्योंकि मोक्षमार्ग की पर्याय के आदि-मध्य-अच्त में व्यवहार-रत्नत्रय 
का राग व्याप्त नहीं होता; वल्कि आत्मा व्याप्त होता है । 


र्डंड ] * .  प्रवचनरत्नाकर भाग हे _ 


कुछ लोगों. का जो यह कहना है कि व्यवहार से निश्चय होता है तथा 
निमित्त से उपादान में कार्य होता हैं- उसका ही यहाँ स्पष्टीकरण है॥। 
'निमित्त से” ऐसा जो कहा, उसका अर्थे बस यही है कि 'निमित्त है! | संसार. 
अवस्था में पुद्गल कर्म का निमित्त तो है, किन्तु निमित्त या कर्म ने जीव की 
संसार अवस्था नहीं कराई । मिथ्यात्वादि जो" विकार अवस्था होती है, 
उसमें दशेनमोह का उदय निमित्त है; किन्तु इस विकार के आदि-मध्य-श्रन्त 
में कर्म नहीं है, आत्मा है | यहाँ यह बात सिद्ध कंरना है कि विकार कम के - 
उदय के कारण नहीं हुआ है, कर्म का उदय तो निमित्तमात्र है। 

परमात्मप्रकाश की ६८वीं गाथा में तो ऐसा सिद्ध किया है कि विकारी 
दशा का कर्त्ता पुदूगलकर्म तो है ही नहीं, किन्तु 'इसका कर्त्ता आत्मद्रव्य 
भी त्हीं है। भाई ! विकारी पर्याय की कर्त्ता स्वयं विकारी पर्याय ही 
है। एकसमय में जो मिथ्यात्वादि विंकारी परिणाम होता है, उसमें उसके 
ही षटुकारकों का परिणमन स्वतंत्ररूप से होता है; उसे द्वव्य, गुण या 
निमित्त की भ्रपेक्षा नहीं है, क्योंकि द्रव्य व ग्रुण त्रिकालशुद्ध हैं भौर निमित्त 
परवस्तु है । 

देखो ! जब द्रव्य सिद्ध करना हो, तब तो ऐसा कहते हैं कि उत्पाद- 
व्यय-श्रौव्य (गुरा-पर्याय) कर्ता है व द्रव्य उनका कर्म है। प्रवचनसार की 
€६वीं गाथा में यह कहा है कि उत्पाद-व्यय-पश्रोव्य प्रर्थात्‌ गुर व पर्याय 
द्रव्य के कर्ता हैं, फररण हैं व श्रधिकररा हैं; क्योंकि इनसे द्रव्य सिद्ध होता 
है। दूसरी प्रपेक्षा से कहें तो गुण-पर्यायों श्रर्थात्‌ उत्पाद-व्यय-श्रौष्य का 
कर्ता, करण व अ्धिकररण द्रव्य है; क्योंकि द्रव्य उनमें. व्यापक है। वहाँ 
वस्तु की स्थिति भ्रर्यात्‌ श्रस्तित्व सिद्ध करने की बात है, किन्तु यहाँ यह्‌ 
बात नहीं है । 

यहाँ तो यह कहते हैं कि विकारी परिणाम का कर्त्ता विकारी पर्याय 
है, तथा अभेद से कहने पर विकारी पर्याय का कर्त्ता आत्मा है। विकार के 
आदि में पर्याय अथवा द्वव्य है। पर्याय को अभेद मानकर आत्मा को कर्ता 
कहा है । उसीप्रकार सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररूप निविकारी पर्याय, अपने 
षट्कारकों से परिणमित होती है; .तथापि अभेद से उसका. कर्त्ता - आत्मा 
को कहा है। यहाँ तो यह सिद्ध. करना है कि "कर्म का अभाव हुआ, 
इसकारण मोक्षपद प्रगट हुआ या समोक्षमार्ग प्रगट हुआ! - ऐसां मानना ठीक ' 
नहीं है। चार घातिया कर्मों का नाश.होने से केवलज्ञान हुआ - ऐसा ' 
यचपि तत्त्वार्थसूत्र में स्पष्ट लिखा है तथा यह बात किसी अपेक्षा सत्य भी 
: है, क्योंकि वहाँ निमित्त की अपेक्षा कथन है; किन्तु वास्तव में तो केवलज्ञान . 
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की प्राप्ति के काल में केवलज्ञान प्रगट हुआ है; उसके श्रादि में आ्रात्मा है, 
कर्म का भ्रभाव नहीं। यदि और भी सृक्ष्मदृष्टि से विचार करें तो केवलज्ञान 
के आदि में वस्तुतः केवलज्ञान की पर्याय ही है। भरे ! लोगों को अपनी 
स्वतंत्रता की महिमा नहीं भ्राती, पराधीनता का ही भ्रनादिकालीन अ्रभ्यास 
है; इसलिए स्वतंत्रता की बात बैठती नहीं है । 

निश्चय से पर्याय का कर्ता द्रव्य नहीं है, क्योंकि पर्याय के भ्रादि-मध्य- 
श्रन्त में पर्याय है। 'मोक्षमार्ग की पर्याय के आादि-मध्य-अ्न्त में भ्रात्मा है! - 
यह बात तो यहाँ पर्याय को द्रव्य में अ्रमेद मानकर कही गई है। सम्यग्दर्शन 
की पर्याय में द्वव्य की श्रद्धा आती है, द्रव्य नहीं श्राता । सम्य्ज्ञान की 
पर्याय में द्रव्य जैसा परिपूर्ण है, उसका वैसा ज्ञान आता है। वास्तव में तो 


द्रव्यसम्वन्धीज्ञान पर्याय में श्राता है, वहाँ भी पर्याय का ही ज्ञान पर्याय: 
में भ्राता है। तथा इन है; इस किए अस्य का जान पर्याय में होता है-ऐसा. द्रव्य है, इसलिए द्रव्य का ज्ञान पर्याय में होता है.- ऐसा 
शत जया जीकातोक का जान - खत 5 समय मे कर कही कि द्रव्य का ज्ञान, अपना 


ज्ञान तथा के का ज्ञान - | है, परोक्षरूप से 
श्रुतज्ञान में भी ऐसी सामथ्यं है। लोकालोक का ज्ञान भी पर्याय में स्वयं 


कल कसी सी वर हे हे के कारण नहीं । लोकालोक है, इसलिए पर्याय में 
लोकालोक का ज्ञान हुआ- [नहीं है । पर्याय में 
द्रव्य का ज्ञान होता है, तथापि द्रव्य पर्याय में नहीं भाता । भ्रह्महा ! द्रव्य 
परिणाम का स्पर्श, नहीं करता तथा पर्याय द्रव्य का स्पर्श नहीं करती. 
अ्रहो ! वस्तु की स्वतंत्रता की ऐसी अ्रपूर्व भ्रलौकिक बात है । | 

परन्तु यहाँ ऐसी स्वतंत्रता की चर्चा नहीं है । यहाँ तो यह बताना 
कि मोक्षमार्ग की पर्याय के आदि-मध्य-अ्रन्त में आत्मा है, कर्म का अभाव या 
व्यवहार का राग उसके आादि में नहीं है। व्यवहार का राग है, इसलिए 
मोक्षमार्ग प्रगट हुआ - ऐसा नहीं है। निश्चय से तो स्वभाव का आश्रय 
लिया है, वही साक्षात्‌ मोक्षमार्ग का कारण है। ' 

प्रश्न :- व्यवहार से होता है! -ऐसा न माने तो क्‍या एकान्त नहीं 
हो जायगा ? 

उत्तर :-अरे, भगवान ! यह सम्यक्‌-एकान्त है। निमित्त या 
सहचारी देखकर व्यवहार के राग को उपचार से मोक्षमार्ग कहा है। 
पब्चास्तिकाय में शुभराग को व्यवहार-साघन कहा है | व्यवहार को साधन 
व निश्चय को साध्य- ऐसा जो कहा है, वह तो भिन्न साध्य-साथधन की 
श्रपेक्षा से कहा है; परन्तु भाई ! साधन दो नहीं हैं, साधन का निरूपण दो 
प्रकार से है; साधन तो एक ही है। ' 


र४६ ] - [ प्रवचनरत्नाकर भाग रे... 


मोक्षमार्गप्रकाशक में पण्डितप्रवर श्री टोडरमलजी ने निश्चय-व्यवहार 


का रहस्य अत्यन्त स्पष्ट रीति से खोला है-।. वहाँ कहा है कि-'मोक्षमार्ग दो 
नहीं हैं, परन्तु मोक्षमागें का निरूपण दो प्रकार से है ।' इसतरह यथार्थ 
भोक्षमार्ग एक ही है। मोक्षमार्ग कहो, कारण कहो, उपाय कहो -- सब एक 
ही है, दो नहीं है - यह परम सत्य है। ] ' 

प्रश्त :- आचायें श्रकलदड्ुदेव ने तो “दो कारणों से कार्य होता हैं - 
ऐसा कहा है, उसका क्या अभिप्राय है. 


>> उत्तर :- वहाँ आस जाता ह। अपनी उन मो निमित्त का ज्ञान कराया है। अमाशज्ञान में 
प्नमित्त का भी ज्ञान कराया जाता हैं। अपनी पर्याय अपने से होती है, .इंस 


। निश्चय से तो कार्य का ये. 
स्वयं से ही-होता-है में निकित कप 0 से इस बात को अपनी जगह 
सुरक्षित रखकर, प्रमाण में है; यदि उसमें निमित्त . 


का ज्ञान न कराया जाये तो वह भ्रमाणज्ञान ही नहीं रहेगा। ज्ञान न कराया जाये तो वह भमारज्ञाव ्ठ नह | रहेगा || 


मोक्षमार्गप्रकाशक के सातवें अधिकार में तो स्पष्ट कहा है कि 'यथार्थ 
निरूपणं सो निश्चय तथा उपचार निरूपण सो व्यवहार” । वहाँ यह भी कहा: 
है कि “व्यवहारनय स्वद्गव्य-परद्वव्य ' को, उनके भावों को व कारण-कार्यादि 
को, किसी को किसी में मिलाकर निरूपण कंरता है; इंसलिंएं ऐसे श्रद्धान 
से मिथ्यात्व है, अतः उसका त्याग करना तथा निश्चयनय उसी को यथावत्‌ू 
निरूपण करता है तंथा किसी को किसी में ,मिलाता नहीं है; इसलिए ऐसे 
श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, अतः उसका श्रद्धान करना ।” | 


प्रश्न $- व्यवहारनय जिनवाणी में तो कहा है न ?.. 


उत्तर :- हाँ, कहाँ है; परन्तु उसका फल संसार है ।, समयसार की 
११वीं गाथा में कहा हैं कि “प्राणियों को भेदरूप व्यवहार का- पक्ष 
अनादिकाल से ही है तथा इसका उपदेश भी बहुघा सर्वे प्राणी परस्पर करते 
हैं तथा जिनवाणी में व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का हस्तावलस्ब जानकर 
बहुत किया है; परन्तु उसका फल संसार ही है ।” 


देखो ! व्यवहार आता तो अ्रवश्य है, परन्तु वह अनुसरण करने लायक 
नहीं है; क्योंकि इसका फल संसार ही है.। 

यह बात सुनकर कई लोग ऐसा आरोप ' करने लगते हैं कि “यह तो 
एकान्त है, एकान्त छोड़ देना चाहिए', परन्तु भाई ! जब सम्यक-एकान्त 
का ज्ञान होता है, तब ही पर्याय व राग का अर्थात्‌. अनेकान्त का यथार्थ 
ज्ञान होता है। सम्यक्‌-एकान्तवालों को ही सम्यक्‌-अनेकान्त का यथार्थ 
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ज्ञान होता है। जिसे सम्यक-एकान्त का ज्ञान नहीं है, उसका ज्ञान विपरीत 
है; उसे अनेकान्त का सच्चा ज्ञान नहीं है । श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने कहा है - 


अ्रनेकान्त भी 'सम्यक्‌-एकान्तरूप निजपद की प्रोप्ति के सिवाय भ्रन्य 
हेतु से उपकारी नहीं है।' सम्यक्‌-एकान्त अर्थात्‌ भ्रात्मा के भ्राश्रय से जहाँ 
सम्यप्दर्शन-ज्ञान पट हुआ, वहाँ श्रनेकान्त का भ्र्थात्‌ राग व पर्याय का भी 
सच्चा ज्ञान हो जाता है। 


भाई ! यह तो अन्तर में जाने की, पर्याय को भ्रत्तर भात्मा में भुकाने 
की बात है। द्रव्य के सन्‍्मुख होकर द्रव्य का आश्रय करने से सम्यरदर्शन 
होता है। पर्याय या व्यवहार के आश्रय से नहीं होता । 

भाई ! यद्यपि तू भगवान है, तथापि तेरी भ्रशुद्धता भी कम नहीं है। 
अनुभवप्रकाश में श्री दीपचन्दजी ने कहा है कि तीनलोक के नाथ. तीर्थकरदेव 
के समवशररा में अनन्त बार गया, तथापि तूने भ्रशुद्धता नहीं छोड़ी । तीन 
लोक के लाथ अ्रहंन्त परमात्मा की विव्यध्वनि अनन्त बार सुनी, समवशररा 
में अनन्त वार मणिरत्न के दीपकों से, हीरों के थाल तथा कल्पवुक्ष के 
पुष्पों से जिनेन्द्र भगवान की पूजा की । 'जय हो, जय हो' - इसप्रकार भगवान 
का अनन्त वार जय-जयकार किया । ; | 


परमात्मप्रकाश में भी आता है कि भव-भव में भगवान की पूजा 
की, परन्तु भाई ! परद्वव्य की पूजा तो विकल्प है ह प्रभु ! स्वाश्नय किये 
बिना अशुद्गता कैसे मिट सकती है ? महाविदेहक्षेत्र में, जहाँ साक्षात्‌ त्तीर्थकर 
विराजते हैं, वहाँ भी अनन्त वार जन्मा; परन्तु इससे क्या ? - 

प्रश्न :- महाविदेह में जाने से तो धर्म होता है न ? 

उत्तर :- भाई ! ऐसा कोई नियम नहीं है। किसी क्षेत्रविशेष या 
कालविशेष में धर्म नहीं है, आत्मा में जावे तो धर्म होता है। अभी-अभी 
कहा था न कि महाविदेह में भ्रतन्‍्त वार गया, परन्तु सम्यग्दरशन प्राप्त नहीं 
हुआ । देखो ! सिद्धक्षेत्र में, जहाँ अनन्त सिद्ध परमात्मा विराजते हैं, उन्हीं 
के पेट के क्षेत्र में श्रनन्त मिगोदिया जीव अवगाहना लेकर हक तो भी 
दोनों का क्षेत्र व भाव भिन्न है । एक के कारर दूसरे में कुछ नहीं होता । 

समयसार की आठवीं गाथा में शिष्य को हवा 5 कराते 9 
आचार्य कहते हैं कि 'जो दर्शन-ज्ञान-चारित्र को प्राप्त होता है, वह भरा 
है।' बल आज इसलिए वह व्यवहार है। अपनी निश्चयस्वरूप वस्तु को 
समभाने में व्यवहार भ्राता है। समझे बिना अपना काये कैसे करें ? इसलिए 
व्यवहार भ्राता है। साथ ही वहाँ यह भी कहा है कि 'उपदेश करनेवाले 
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को या सुननेवाले को: व्यवहार अनुसरण करने योग्य नहीं है । पुरुषार्थ सिद्धि- 
उपाय में तो ऐसा कहा है कि 'धर्मात्मा सन्त अज्ञानी को व्यवहार द्वारा निश्चय 
वस्तु समभाते हैं । वहाँ जो अकेले व्यवहार को ही पकड़ते हैं, वे'उपदेश सुनने 
के पात्र ही नहीं हैं ।! भाई ! -निश्चय को समभाने के लिए व्यवहार कहां 
है । ऐसा यथार्थ समभकर द्रव्य पर दृष्टि स्थापित करो ! भेद से समझाया , 
है; परन्तु भेद का लक्ष्य मत करो ! अभेद का लक्ष्य करो ! ! श्रह्महा !' ' 
वस्तु तो ऐसी है, धर्म भी ऐसा है और धर्मी भी ऐसा ही होता है । 

प्रश्न :- पहले तो व्यवहार ही होता है न ? 

उत्तर +- नहीं, पहले व्यवहार नहीं होता । जब निश्चय प्रकट होता 
है, तब जो उस सम्बन्धी राग होता है, उसे व्यवहार कहते हैं। _. - 

प्रश्त :- व्यवहार करते-करते धर्म हो जायेगा या नहीं ?' 

उत्तर :- ऐसा बिल्कुल नहीं है। सग करते-करते श्ररागदशा कैसे हों 
सकती है ? राग की दिशा पर की ओर है तथा शअ्ररागी धर्म की दिशा स्व 
की ओर है। अरे ! पर की ओर लक्ष्य करे और स्व॒ की ओर लक्ष्य हो . 
जाये - ऐसा कंसे हो सकता है ? चले पूर्व की ओर औौर पहुँचे-पश्चिम में - 
ऐसा कैसे हो सकता है ? राग तो अन्धकारं है। अन्वकार से- चैतन्यमंय 
प्रकाश कैसे हो सकता है ? नहीं हो सकता । भाई ! वस्तु ही ऐसी है । 
व्यवहार से निश्चय होता है -यह म्रान्यता बहुत स्थूल भूल है। जहाँ 
व्यवहार को साधन कहा है; वहाँ धर्मी को जो निश्चय प्रकट हुआ, उसका 
आरोप करके उपचार से कहा है । वास्तव में व्यवहार साधन नहीं है । 


४०वें कलश में आया है कि जो घी का घड़ा कहा है, वह घी-मय 
नहीं है, माटीमय है । 'धी का घड़ा' तो समभाने के लिए व्यवहार से कहा 
है। उसीप्रकार निश्चयवस्तु. को समभाने के .लिए व्यवहार द्वारा कहा है, 
परन्तु यदि कोई अ्रकेले व्यवहार को ही ग्रहण करे तो वह उपदेश सुनने का 
भी पात्र नहीं है । हा 

आदि-मध्य-अन्त' -- ऐसा कहकर इस गाथा में. श्रलौकिक बात की 
है । राग हो या सम्यग्दर्शन, उसके झ्रादि-मध्य-अन्त में आत्मा ही है। कोई 
व्यवहार की श्रपेक्षा रखकर सम्यग्दश्शन नहीं हुआ है तथा निमित्त की शअ्पेक्षा 
रखकर विकार नहीं हुआ.है। अहो.! भावार्थ में भी पण्डित जयचंदजी छाबड़ा.. 
ने बहुत भाव भर दिया है। 

पुद्गलकर्म के निमित्त से संसारयुक्त अ्रथवा संसाररहित अवस्था के 
रूप में आत्मा स्वयं परिणमित होता है। यद्यपि कर्म निमित्तरूप में उपस्थित ' 
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है, तथापि विकाररूप तो भ्रात्मा स्वयं ही परिणमित हुआ है । प्रवचनसार 
की ३४वीं गाथा में ईश्वरनय आया है, वहाँ कहा है कि 'आत्मद्रव्य ईश्वरनय 
से परतन्त्रता भोगनेवाला है | श्रर्थात्‌ आत्मा स्वयं स्वतन्त्रपने कर्म के आघीन 
होता है, कर्म उसे आघीन नहीं करता । 


धाय की दुकान पर दूध पिलाये जानेवाले मुसाफिर के बालक की - 
तरह जीव स्वतन्त्रपने परवश होता है, निमित्त उसे परवश नहीं करता | 
मूल नियम व सिद्धान्त न समझे और ऊपर-ऊपर से वात को पकड़कर बैठ 
जावे तो सत्य वस्तु समझ में नहीं आती । व्यवहार से भी होता है और 
निश्चय से भी होता है - ऐसा जो मान ले, उसे वास्तव में निश्चय का स्वरूप 
समभ में नहीं भ्राया । * 


पर से होता है - ऐसी मान्यतावाले को पर का आदर है तथा स्व 
का अनादर हैं। अरे ! जिसे राग की रुचि व प्रेम है, उसे निविकार निज 
चैतन्यमय भगवान के प्रति द्वेप है लक उन गान गला 
व्यवहार-रत्लत्रयरूप राग के प्रति प्रेम है, उसे भगवान आत्मा के 
प्रति श्ररुचि व ढेप है। तथा जिसे भगवान श्रात्मा की रुचि हुई है, उसे 
राग की रुचि उठ गई है । राग रहता है, परन्तु राग की रुचि उठ गई है। 
समयसार गाथा ७३ में श्रा चुका है कि विकार का स्वामी पुद्गल हैं। 'राग 
के स्वामीपने से मैं सदैव परिणमता नहीं हूँ - ऐसा मैं निर्मेम हूँ । यह घर्मी 
समकिती की वात है, वह सम्यग्दर्शन होने के पूर्वे विकल्प द्वारा भी ऐसा 
ही निर्णय करता है कि भविष्य में जो राग होगा, उसके स्वामीपने से मैं 
परिणमता नहीं हूँ । व्यवहार आयेगा, परन्तु उस व्यवहार के स्वामीपने से 
मैं परिणमता नहीं हूँ; क्योंकि मैं तो निर्मम भ्र्थात्‌ ममतारहित हूँ। प्रभु | 
तेरा मार्ग ही ऐसा है, तू तो वीतरागस्वरूप श्रभु है। व्यवहार तो तेरी 
प्रभुता में कलंक है । राग से तेरी प्रभुता में दाग लगता है.। े 

चारों ओर से देखो तो यह सत्य सिद्धान्त ही मजबूत दिखाई देता है। 
पहले व्यवहार आता है - ऐसा है ही नहीं । जिसको निश्चय के आश्रय से घममे 
* प्रकट हुआ है, उसके राग को व्यवहार कहा जाता है। किसी-किसी स्थान 
"पर ऐसा भी कथन भाता है कि व्यवहार से शुद्धि की वृद्धि होती है, परन्तु 
इसका श्रर्थ यह है कि छठ्वें ग्र॒ुरास्थान में जो निर्मल परिणति की शुद्धि है 
सातवें गुणस्थान में उस शुद्ध में वृद्धि होती है। पूर्व की जो शुद्धि है, वह 
पश्चात्‌ होनेवाली शुद्धि की वृद्धिका कारण है। उसके साथ जो राग है, 
उसे तो उपचार से शुद्धि की वृद्धि का कारण कहा है। 
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. सर्वत्र निशुचय-व्यवहार का लक्षण. इसीप्रकार जानना - ऐसा 
श्री-टोडरमलजी ने कहा है। पण्न्चास्तिकाय में व्यवहार साध्य-साधन की 
बात की है । वहाँ जो आत्मा का या-स्व का आश्रय है, वह निश्चय-साधन 
है, तथा साथ में जो शुभराग है, उसे उपचार से साधन कहा है; . परन्तु वह 
राग यथार्थ साधन नहीं है । 

राग से भिन्न भ्रज्ञाछैनी द्वारा जो. भ्रनुभव प्रगट हुआ, वह निश्चय , 
साधन है। साथ में जो राग है, उस पर आरोप करके 'उपचार से साधन 
कहा है । निश्चय-व्यवहार का यथार्थ अर्थ न समझे और अन्य प्रकार से 
अर्थ करे तो अनर्थ ही होगा, वस्तुस्थिति को समभेगा नहीं । अ्रत:. निश्चय- 
व्यवहार की कथनपद्धति से सुपरिचित होना श्रति झ्ावश्यक है.। 

इसप्रकार आत्मा अपने राग का तथा मोक्षमार्ग का कर्ता-भोक्ता है 
पुदूगलकर्म का कर्त्ा-भोक्ता नहीं है। आत्मा अ्रपने विकारी-निविकारी 
परिणमन का कर्त्ता-भोक्ता तो है, परन्तु पर का -पुदुगलकर्म का कर्चा- 
भोक्ता नहीं है । ऐसा ही वस्तुस्वरूप है, इसे यथार्थ समझना चाहिए... 
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सुबुधि विकास.यंहु क्रम नसे ' 


जीव ग्यानगुन सहित, आपगुन-परगुंन ज्ञायक | 
; झापा-परगुन लखे, नांहि पुसर्गल इहि लाग्रक ॥ 

जीव दंरव चिद्रप सहज, पुद्गल अचेत जड़।' ु 
४ जीव श्रमूरति मूरतीक, पुदूगल 'अन्तर बड़ा 
; जब लग न होई अनुभौ प्रगट ' 
तब लग मिथ्यामति लसे। * 
श 





करतार जीव जड़ करमकौ, 
सुबुधि विकास यहु भ्रम नस ॥ 
- पं० बनारसीदासजी, चाटक समयसार कर्ता-कर्म-क्षिया द्वार, छंद ६ 
प्री फीड पी फीफीिीफिीचिफएएस्‍फिफ सफर एचप्की सी ीयडघयफीफी चित की जिकीफीफी की फीचीपिप्िलीपीफिसीफपरिलीफपि पलपल का 
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भ्रथ व्यवहारं दर्शयति - 
ववहारस्स दु आदा पोग्गलकंम्स करेदि सोयविहं । 
त॑ चेव पुणो वेयइ पोग्गलकम्मं॑ अ्ररोेयविहं ।॥८४॥। 
व्यवहारत्य त्वात्मा पुदूगलकर्म फरोति नैकविधम्‌ । 
तच्चेव पुदुगलकसनिकविधम्‌ ॥।८४॥॥ 
यथांतर्व्याप्यव्यापकभावेन भृत्तिकया कलशे क्वियमारों भाव्यभावक- 
भावेन मृत्तिकयवानुभूयसाने च बहिवर्याप्यव्यापफाावेन कलशसंभवानुकूलं 
व्यापार कुर्वाणः कलशकृततोयोपयोगजां तृप्ति भाव्यमावकसावेनानुभवंश्च 
कुलालः फलशं फरोत्यनुभवति चेति लोकानामनादिख्ढो5स्तितावहधवहार: 
तथांतव्पाप्यव्यापकभावेन पुद्गलद्रव्येश फर्मरिण क्रियमाणें भाव्यभावक- 
भावेन पुद्गलब्रध्येशेवानुभूयमाने व बहिव्या्यव्यापकभावेनाज्ञानात्पदगल- 
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श्रव व्यवहार बतलाते हैं :- 

प्रात्मा करे बहुभाँति पुदूगलकर्म, मत व्यवहार फा। 

झर वह हि पुद्गलकर्म ध्रात्माब्नेफविघमय भोगता ॥८४॥॥ 

गाथार्थ :- [ व्यवहारस्य तु] व्यवहारनय का यह मत है कि 
[ श्रात्मा] भ्रात्मा [ क्नेकविधस्‌ ] अनेक प्रकार के [ पुदूगलकर्म ] पुदुगलकर्मे 
को [फरोति] करता है [पुनः च| भौर [तद्‌ एव] उसी [भ्रमेकविधस | 
अ्रनेक प्रकार के [पुदुगलकर्म] पुद्यलकर्म को [बेदयते] भोगता है। 

थीफा :- जैसे भीतर व्याप्य-व्यापकभाव से मिट्टी घड़े को करती 
है भौर भाव्य-भावकभाव से मिट्टी ही घड़े को भोगती है; तथापि बाह्द में 
व्याप्य-व्यापकभाव से घड़े की उत्पत्ति में अनुकुल - ऐसे (इच्छारूप और हाथ 
आदि की क्रियारूप अपने) व्यापार को करता हुआ तथा घड़े के द्वारा किये 
गये पानी के उपयोग (पीने) से उत्पन्न तृप्ति को (अपने तृप्तिमाव को ) भाव्य- 
भावकभाव के द्वारा अनुभव करता हुआ - भोगता हुआ, कुम्हार घड़े का 
कर्ता है भौर भोक्ता है - ऐसा लोगों का श्नादि से रूढ़ व्यवहार है। 
उसीप्रकार भीतर व्याप्य-व्यापकभाव से पुद्गलद्रव्य कर्म को करता है भौर 
भाव्य-भावकभाव से पुद्गलद्रव्य ही कर्म को भोगता है, तथापि बाह्ल में 
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कर्मेसंमवानुकूल परिणाम कुर्वाणः पुदूगलकर्म विषाकसंपादितंविषयसब्चिधि- । 
प्रधावितां सुखदुःखपरिसरति भाव्यमावकभाबेनानुभवंश्व जीव: पुदुगलकर्स 
फरोत्यनुभवति चेत्यज्ञानिनामासंसारप्रसिद्धोस्ति तावह्यवहार: । 


व्याप्य-व्यापकभाव से अज्ञान के कारण पुदुगलकर्म के होने में भ्रनुकुल' 
(अपने रागादिक) परिणामों को करता हुआ और पुद्गलकमम के विपाक. 
से उत्पन्न हुई विषयों की निकटता से उत्पन्न (अपनी) सुखंदुःखरूप 
परिणति को भाव्य-भावकभाव के द्वारा अनुभव करता हुआ -- भोगता हुआा 
जीव पुदूगलकम को करता है और भोगता है - ऐसा भ्रज्ञानियों का भ्रनादि 
संसार से प्रसिद्ध व्यवहार है। ह ही 
भावार्थ :- पुदूगलकम को परंमार्थ से पुद्गुलद्वव्य ही करता है; जीव 
तो पुदूगलकर्म की उत्पत्ति के अनुकूल अपने रागादिक परिणामों को करता 
है और पुद्गलद्रव्य ही कर्म को भोगता है ।.तंथा जीव तो ,पुदुंगलकर्म के 
निमित्त से होनेवाले अपने रागादिक परिरंमों को भोगता है, परन्तु जीव 
और पुदूगल का - ऐसा. निमित्त-नैमित्तिकभाव देखकंर अज्ञानी को ऐसा 
अ्रम होता है कि जीव पुद्गलकर्म को करंता है और भोगता .है । श्रनादि 
अज्ञान के कारण ऐसा श्रनादिकाल से प्रसिद्ध व्यवहार है । ह 
परमार्थ से जीव-पुद्गलः की प्रवृत्ति भिन्न होने पर भी. जबतक 
भेदज्ञान न हो, तबतक बाहर से उनकी प्रवृत्ति एक-सी दिखाई देती है। 
भ्ज्ञानी को जीव-पुदूगल का भेदज्ञान नहीं होता; इसलिये बह ऊपरी दृष्टि 
से जैसा दिखाई देता है, वैसा मान लेता है । इसलिये वह यह मानता है कि 
जीव पुद्गलकर्म को करंता है और भोगता है। श्रीगुरु भेदज्ञान कराकर 
परमार्थजीव का स्वरूप बताकर, अंज्ञानी के इस प्रंतिभास को' व्यवहार 
गाथा ८४ को उत्थानिका, गाथा एवं उसकी: टीका पर प्रवचन 
अब भ्रज्ञानी का रुढ़ व्यवहार. दिखाते.हैं । अ्रज्ञानी क्या मानता है, 
उसे स्पष्ट करके भेदज्ञान कराते हैं::-+ ... बट 
“जैसे अन्दर में व्याप्य-व्यापकभाव- से, मिट्टी घड़े को उत्पन्न करती 
है तथा भाव्य-भावकभाव से मिट्टी ही घड़े को भोगती है; तथापि बाहर 
में व्याप्य-व्यापकभाव से घड़े की उत्पत्ति के अनुकूल व्यापार को करता 
हुआ तथा घड़े द्वारा किए .गये पानी के उपयोग से .उत्पन्न हुई तृप्ति को . 
भाव्य-भावकसाव से अनुभव करता हुआ -भोगता हुआ क्रुम्हार घड़े को 
'करता है व भोगता है - ऐसा लोगों का श्रनादिरूढ़- व्यवहार है ।” 
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आचार्य कहते हैं कि व्याप्य-व्यापकभाव से मिट्टी ही घड़े की पर्याय को 
करती है, कुम्हार नहीं। यद्यपि यह वात भासानी से गले नहीं उतरती, परन्तु 
तत्त्व समझना हो तो उतारनी ही पड़ंगी; क्योंकि वस्तु का स्वरूप ही ऐसा 
है । यहाँ तो यह कहते हैं कि जो व्यवहार श्रर्थात्‌ शुभराग को अपना कत्तंव्य 
मानकर उसका कर्ता होता है, उसे आत्मा हेय हो जाता है। राग को 
उपादेय माननेवालों ने अमृतस्वरूप भगवान आत्मा को हेय माना है। जैसे 
कोई महापुरुष अपने घर आवे झौर हम उसे छोड़कर घर के छोटे-छोटे 
वालकों से वात करने लग जावें तो उस महापुरुष का अनादर है । उसीप्रकार 
तीनलोक का नाथ भगवान श्रात्मा अन्दर विराजमान है, उसके सनन्‍्मुख न 
होकर राग का लक्ष्य करके आनन्द मानें तो यह भगवान आत्मा का 
अनादर है। 


परमात्मप्रकाश की ३६वीं गाथा में लिखा है कि :- 


“अ्रत्न॒सदेव परमात्मा वीतरागनिविकल्पसमाधिरतानामुपादेयो 
भवत्यन्येषां हेय इति भावाओें:” 

सदा ही वीतराग निविकल्प समाधि में लीन साधुओं को तो आत्मा 
उपादेय है, किन्तु मूढ़ों को नहीं। अ्रह्महा““*“! क्या कहते हैं, सुन तो सही । 
भाई ! आत्मा शुद्ध चेतन्यघन पूणानिन्‍्दस्वरूप भगवान है, वह निर्विकल्प 
समाधि में लीन साधुओं को सदेव उपादेय है और राग हेय है। तथा जो 
राग को उपादेय मानकर राग की रुचि में पड़े हैं, उन्हें आत्मा हेय है । 
राग हेय है - ऐसा कथन तो आता है, परन्तु यहाँ तो यह कह रहे हैं कि 
राग की रुचिवालों को आत्मा हेय-हो रहा है-। 

यह अन्तरंग की अति सूक्ष्म वात है। तत्त्व से अपरिचित लोगों के 
कहने से क्या होता है ? दया, दान, व्रत, भक्ति आदि का राग विभावभाव 
है। वह स्वभाव से विपरीत - भिन्न वस्तु है। जो उस विभाव का कर्ता 
बनता है, उसके विभाव का परिणमन नये कर्मवन्ध में निमित्त होता है; 
तब श्रज्ञानी यह मानता है कि मैंने नये कर्म को वाँघा है। उसीग्रकार अज्ञानी 
जो हर्ष-शोक भोगता है, उसमें कर्म निमित्त है। वहाँ अज्ञानी ऐसा मानता 
है कि मैं कर्म को भोगता हूँ- यह उसकी मिथ्या मान्यता है । 

यहाँ दो द्रव्यों के मध्य भेदज्ञान कराना है। अज्ञानी रागरूप 
परिणमन के व्याप्य-व्यापकभाव से स्वयं से स्वयं में करता है । राग मेरा 
व्यांप्य- कर्म तथा मैं राग का व्यापक -कर्त्ता-ऐसा अज्ञानी माने तो 
अज्ञानपने यह वात ठीक है । अज्ञानी अपनी वस्तु को भूलकर व्याप्य- 
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व्यापकभाव से विकाररूप परिणमन करता है। यह बात भअज्ञानंदशा में तो 
बराबर है, परन्तु उसक़ा विकारी. परिणमन नवीन कर्मबन्ध: में निमित्त है; 
वहाँ निमित्त देखकर 'मैंने कर्म बाँधा'- ऐसा जो अज्ञानी मानता है, ' वह 
विपरीत है। हर्ष-शोक के भोगने के काल में कर्म निमित्त है; इसकारंश ., 
मैं कर्म का भोक्ता हैँ - ऐसा मानना मिथ्या है. का हा 


यहाँ तो भेदज्ञान कराने का प्रयोजन है। अ्रतः यह कहा है कि कंम॑वन्धन 
के काल में ज्ञानी (आत्मा) उस कर्मबन्ध का निमित्त भी नहीं है। अहाहां ! 
आत्मद्रव्य कर्मंबन्ध में निमित्त नहीं होता - ऐसा इसका स्वभाव है। 


समयसार की १०५वीं गाथा में आता है - “इस लोक में वास्तव में 
आत्मा स्वभाव से पौदूगलिक कर्म का निमित्तभूत नहीं होने पर भी, भ्रनादि 
झज्ञान के कारण पौद्गलिक कर्म को निमित्तरूप होते हुए भ्रज्ञानभाव में . . 
परिणमित होने से निमित्तभूत होने 'पर पौद्ंगलिक के उत्पन्न.होता है; 
इसकारण 'पौद्गलिक कर्म झ्ात्मा ने किया - ऐसा निरविकल्प विज्ञानघन- 
स्वभाव से भ्रष्ट, विकल्पपरायण भअज्ञानियों का विकल्प है; वह विकल्प 
उपचारमात्र ही है, परमार्थ नहीं ।” 


अज्ञानी मान लेता है कि मैं कर्मबन्ध का कर्ता व भोक्ता हैं, वस्तुतः ऐसा 
नहीं है। मात्र उपचार से ही अज्ञानी को कर्मंबन्ध का कर्त्ता कहा जाता. है । 


आत्मा स्वभाव से पौद्गलिक कर्म का निमित्त नहीं है। 'भरे, द्रव्य 
निमित्त कैसे हो सकता है ? और जब द्रव्य निमित्त नहीं है तो जिसकी दृष्टि 
द्रव्य पर है - ऐसा ज्ञानी भी नये कर्मबंन्धन में निमित्त नहीं है । 


भगवान वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है। बाहर में रूपवान शरीर 
वगेरह में जो रुचि है, वह सब मिथ्यात्वभाव है । अन्दर पूर्रोनिन्द का नाथ . 
परमात्मा त्रिकाल पड़ा है; उसकी रुचि छोड़कर जो परवस्तु के प्रति 
आकषेण है, वही अज्ञान है। अज्ञानी 'इन बाह्य संयोगों “की चमक-दमक 
देखकर उनके आाकषंण में रुक जाता है, रांजी हो जाता है; परन्तु यह तो 
हाड़-माँस में रहनेवाले फास्फोरस की चमक है | श्रन्दर तीन लोक का नोथ 
'चैतन्यस्वरूप भगवान है, वह चमत्कारिक वस्तु है । अहाहां ! ऐसा शुद्ध 
चिदानन्दस्वरूप भगवान ज्ञायक नये कर्मबन्धने में निमित्त हो -ऐसा इसका . 
स्वभाव ही नहीं है:। यदि स्वभाव से आत्मा निमित्त 'हो तो श्रात्मा 
विकारस्वरूप हीः हो जायगा + क़्मबन्धन ,का उप्रादान तो जड़ (कर्म) 
है, तथा उसमें : अज्ञानियों. का श्रज्ञानभावः निमित्त है, आत्मद्रव्य निमित्त 


नहीं है । 
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देखो ! यह तो भगवान की कही हुई धर्मकथा है। यहाँ से लक्ष्य 
अन्यत्र चला जाये तो जिनवाणी का अनादर है। जिनवाणी को सुनने एक 
भवावतारी इन्द्र भी आते हैं - ऐसी यह भगवान की दिव्यध्वनि है। यह 
महान सौभाग्य से ही सुनने-समभने को मिल पाती है । 

नियमसार की १०८वीं गाथा में श्राया है कि “भगवान अरहन्त के 
मुखारविन्द से निकली हुईं, (अवरा के लिये आई हुई) सकल जनता को 
श्रवण का सौभाग्य प्राप्त हो - ऐसी सुन्दर आननन्‍्दस्यन्दी, अ्रनक्षरात्मक 
दिव्यध्वनि के परिज्ञान में कुशल चतुर्थजश्ञानघर (मन:ःपर्येयज्ञान के धारी) 
गौतम महथि के मुखकमल से निकली हुईं चतुर वचनरचना के गर्भ में 
विद्यमान राद्धाँतादि (सिद्धान्तादि) समस्त शास्त्रों के भ्र्थंसमूह के सार 
सर्वेस्वरूप, शुद्ध-निश्चय-परम-झालोचना के चार भेद हैं ।” 


यद्यपि दिव्यध्वनि भगवान के मुख से नहीं निकलती, सर्वांग से 
उ#का रध्वनिरूप निकलती है; तथापि जगज्जनों की भ्रपेक्षा उसे 'मुखारविन्द 
से निकली' - ऐसा कहा जाता है। अ्रहो ! आनन्द बरसाती हुईं वाणी 
निकलती है, उस वाणी द्वारा आनन्दस्वरूप आत्मा का निरूपण होता है, 
इसलिए उस वाणी को आभ्रानन्द देनेवाली कहा है - यह निमित्तापेक्षा कथन 
है । भगवान की वाणी में वीतरागता की वात आती है। वीतरागता तभी 
प्रगट होती है, जबकि स्व का आश्रय हो । आनन्द की अनुभवदशा का भ्रगट 
होना ही जिनवाणी का सार है। इस दिव्यध्वनि को सुनकर चार ज्ञान के 
धारी गणघरदेव सिद्धान्त शास्त्रों की रचना करते हैं। ऐसी दिव्यवाणी जिनके 
कानों में पड़ती है, उनका महासौभाग्य है। अहो ! इस दिव्यध्वनि का सार 
ही कुन्दकुन्द के पाँच परमागमों में अंकित हो गया है । 

प्रश्न :-- इस काल में आपने भी यह सरस कार्य किया है ? 


उत्तर :- पर का कार्य कौन कर सकता है ? छहों द्रव्यों में जिससमय 
जो पर्याय होने का काल हो, वही पर्याय प्रगठ होती है। उस पर्याय का 
वही जन्मक्षण है । 

प्रवचनसार की गाथा १०२ में भ्राया है कि द्रव्य की जिस पर्याय 
की उत्पत्ति का जो काल होता है, वह पर्याय श्रपने स्वकाल में स्वयं से 
उत्पन्न होती है । उसकी पर्याय को दूसरा कोई कर दे - ऐसा तो होता ही 
नहीं है। जन्मक्षणा भ्र्थात्‌ जिस पर्याय की उत्पत्ति का जो काल हो, 
उसीसमय वह स्वतंत्ररूप से उत्पन्न होती है। इस परमागम मन्दिर के 
निर्माण का यही काल था, इससे यह इसी काल में बना है, किसी दूसरे ने 
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इसे बनाया ही नहीं है। दूसरे ने. वनाया'या बनवाया -ऐसा' कहकर तो 
उससमय इस कारें में निमित्त कौन था, मात्र इसका- ज्ञान कराया 


जिनवाणी में जो दो कारणों का कथन आता है, उनमें एके यथार्थ 
कारण है तथा दूसरा उपचार से कारण है। अज्ञानी व्याप्य-व्यापकरूपं से 
राग को करता है । राग का व्यापक आत्मा एवं राग श्ात्मा का व्याप्य - ' 
ऐसा अज्ञानपने से है, वह राग नये कर्मवन्च में: निमित्त है। वहाँ निमित्त ' 


देखकर मैंने कर्मवन्‍्ब किया' - ऐसा अज्ञानी मानता है। अज्ञानी ने किया 


तो राग-द्ेष है; तथापि कर्मवन्ध मैंने किया-ऐसा जो विकल्प है, वह 
उपचार ही है, परमार्थ नहीं है । | 


जड़कर्म के बन्ध की पर्याय का - कर्ता आत्मा नहीं है। जड़कर्म की 
जो पर्याय होती है, वह पुद्गल का व्याप्य है तथा पुदूगल उसमें व्यापक 
श्र्थात्‌ कर्ता है। यह आत्मा का व्याप्य-कर्म नहीं है । श्रज्ञानीं जितना 
राग-द्ेष करता है, उतने ही प्रमाण में नया कर्मवन्ध होता है। वहाँ राग-द्वेष ' 
में अ्ज्ञानी को व्याप्य-व्यापकपना है, परन्तु कमंवन्ध के साथ इसका 
व्याप्य-व्यापकपना नहीं है । अज्ञानी राग़ादि करता है, परन्तु कर्मंवन्‍्ध का 
काम नहीं करता । यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि जो राग-द्वेष को उपादेय 
मानकर परिणमन करता है- ऐसा अज्ञानी का परिणमन नंये कमंवन्ध में 
निमित्त होता है। अरे, जिसको भगवान श्रात्मा हेय . हों गया है.- ऐसा 
श्रज्ञानी जीव नये कर्मेवन्‍्ध का निमित्त होता है। शनरे प्रभु ! ऐसा मनुष्य 
जन्म मिला, इसमें अपनी .शुद्ध त्रिकांली वस्तु की दृष्टि न हुई तो पता नहीं, 
तुम्हारा पुनर्जन्म कहाँ होगा ? वहाँ तुझे किसकी शरण मिलेंगी.? इसलिए _ 
हे भाई ! आज ही आात्मज्ञान (सम्यर्दर्शन) कर लेने योग्य है - यह अवसंर 
चकने जैसा नहीं है । 


आ्राचार्य कहते हैं कि अन्दर में व्याप्य-व्यापकभाव से मिट्टी घड़े 
को करती है तथा भाग्य-भावकभाव से मिट्टी ही घड़े को भोगती है। . 
देखो, मिट्टी ही घड़े की कर्ता व भोक्ता है, कुम्हार नहीं । मिट्टी कर्ता, 
होकर घड़ेरूप कार्य को करती है तथा मिट॒टी स्वयं भाव्य अर्थात्‌ भोगने 
योग्य घड़ा पर्याय को भावकपने भोगती है ।' श्री अकलंकदेव ने तत्त्वा्थें ' 
राजवातिक में यह वात कही है कि पुदुगल भी पुदूगल को भोगता है, 
पुदुगल में भी भोक्ता नाम.की शक्ति है। पुदुगल अपनी पर्याय को करता 
है तथा अपनी पर्याय को भोक्ता है। अहाहा ! जैनदर्शन 'बहुत .सुक्ष्म . 
, है। भाई.! .इसे समझने के लिए उपयोग सूक्ष्म करके खूब प्रयत्नशील-होना 
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पड़ेगा | अनादि से आज तक अपनी वास्तविक निजवस्तु लक्ष्य में नहीं ली; 
इसलिए दुलंभ लगती है; परन्तु अशक्य नहीं है । 


मन मिट्टी घड़े की पर्याय की कर्ता व भोक्ता है। यहाँ घड़े की पर्याय 

में मिट्टी अ्रन्तर्व्यापक कही है - इसका अर्थ यह नहीं है कि वाह्म व्यापक 
कोई अन्य वस्तु है। बाहर में दूसरी वस्तु कुम्हार है तो वह अपने में 
व्याप्य-व्यापकभाव से घड़े की उत्पत्ति के अनुकूल अपनी इच्छारूप व्यापार 
व हस्तादि की क्रियारूप व्यापार को करता है तथा घड़े द्वारा किये गये 
पानी के उपयोग से उत्पन्न तृप्ति को भाव्य-मावकभाव से भोगता है । 


कुम्हार घड़े की उत्पत्ति में अनुकूल अपनी इच्छा एवं हस्तादि की 
क्रियारूप अपने व्यापार को करता है तथा घड़े के उपयोग से उत्पन्न तृप्ति 
को भोगता है। इसप्रकार कुम्हार घड़े को करता है व भोगता है - ऐसा 
लोक का श्रनादिरूढ़ व्यवहार है। अन्दर में मिट्टी घड़े की पर्याय का 
कर्तता-भोक्ता है। तथा बाहर में कुम्हार अपनी इच्छा व योग के कम्पनरूप 
अपने कार्य को करता है तथा घड़े के उपयोग से उत्पन्न हुईं तृप्ति को स्वयं 
भोगता है - इसे देखकर भ्रज्ञानी को ऐसा लगता है कि घड़े का कर्त्ता व 
भोक्ता कुम्हार है। परन्तु ऐसा माननेवाले मिथ्यादृष्टि हैं। - 


घड़े की पर्याय में व्याप्य-व्यापक पुदूगल है तथा भाव्य-मावक भी 
पुद्गल है । आत्मा (कुम्हार) घड़े को व्याप्य-व्यापकभाव सेन तो करता है 
तथा न ही भाव्य-भावकपने भोक्ता है- यह दुष्टान्त कहा। अब सिद्धान्त 
कहते हैं :- 'उसीप्रकार भन्दर में व्याप्य-व्यापकभाव से पुदुगलद्रव्य कर्म का 
कर्ता है तथा भाव्य-भावकराव से पुद्गलब्रव्य ही कर्म का भोक्ता है।' 
देखो ! पुदूगल व्यापक है व कर्म उसका व्याप्य है- इसप्रकार व्याप्य- 
व्यापकभाव से पुदूगल ही जड़कर्म को करता है और पुद्गलद्गव्य ही 
भाव्य-भावकभाव से जड़कर्म का भोक्ता है। प्रुदुगलद्रव्य में ऐसी भोक्ता 
शक्ति है, जिससे वह पुद्गलकर्म को भोगता है । ' 

कर्मबन्ध के चार प्रकार हैं :- प्रकृति बन्ध, प्रदेश वन्ध, स्थिति वन्ध 
तथा अनुभाग वन्धच । 


यद्यपि तत्त्वाथ॑सूत्र में ऐसा आता है कि 'विपाको5नुभवः' श्र्थात्‌ कर्म 
के विपाक का अनुभव जीव करता है, परच्तु वह निमित्त की अपेक्षा से 
व्यवहार का कथन है। वस्तुतः कर्म का अनुभव जीव नहीं करता है; कर्म 
का.विपाक तो कर्म में है, जीव तो अपने राग-द्वेष का अनुभव करता है। 
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यद्यपि यहाँ कह रहे हैं. कि व्याप्य-व्यापकभाव से पुद्गल ही कर्म का . ह 


कर्ता है और भाव्य-भावकभाव से पुद्गल ही. जड़कर्म का भोक्ता.है। तथापि - 


वाहर में व्याप्य-व्यापकभाव से अज्ञान के कारण पुद्गलकर्म की उत्पत्ति में . 
अनुकूल - ऐसे अपने रागादि परिणाम को करता हुआ, तथा पुद्गलकमें “' 
के विपाक से उत्पन्न हुई विषय की जो निकटता एवं उससे उत्पन्न हुईं अ्रपनी 
सुख-दुःखरूप परिण॒ति को भाव्य-भावकंभाव से अनुभव करता हुआ, भोगता : 
हुआ - ऐसा जीव पुद्गलकर्म को करता है तथा भोगता है - ऐसा अजन्ञांनियों '' 
का अ्रनादि संसार से प्रसिद्ध व्यवहार है.। ' ह 
बाहर में जीव श्रज्ञान के कारण व्याप्य-व्यापकभाव से अपने 
रागादिक परिणाम को करता है तथां विषयों की निर्कंटता से उत्पन्न हुई ' 
अपनी सुख-दुःखरूप परिणंति को भाव्य-मावकभाव से भोगता है । .जैसे घड़े . 
की श्रवस्था में कुम्हार का राग व्यापक होकर उसको नहीं करता, उसीध्रकार 
पुद्गलकर्म की अवस्था में जीव का राग व्यापक होकर पुदूगलकरम को नहीं 
करता । पुद्गलद्रव्य ही व्याप्य-व्यापकपने से कर्म करता है 'तंथ्रा पुदुगलद्वंव्य 
ही भाव्य-भावकभाव से जड़कर्म को भोगंता है। जिस काल: में पुद्गलं 
जड़करम का कर्ता व भोक्ता होता है, उसी काले में जीव उसके अनुकूल 'राग- - , 
हेष करता है। निमित्त को अनुकूल कहा है, तंथा उपादान को झनुरूप कहा 
है। ८६वीं गाथा में यह अनुकूल व अनुरूप की बात श्रायी है । वहाँ नैमिंत्तिक 
को अनुरूप कहा है। कर्म स्वयं से बँधता है, उसमें अज्ञानी का राग-दहेष 
अनुकूल है, भ्रर्थात्‌ निमित्त है तथा कर्मंवन्ध स्वयं उपादान के भ्नुरूप है 
यह तो सिद्धान्त की. भाषा है; अतः थोड़े शब्दों में गम्भीर भाव 
भरा है। जड़कर्म अपने में अपने कारण व्याप्य-व्यापक़रूप, से'अर्थात्‌ कर्तता- 
कर्मंभाव से परिणमित होता है, उसमें जीव का विकारी परिणाम अ्रनुकूल 
निमित्त है। उसीतरह जड़कर्म अपने में भाव्य-भावकपने . स्वयं को भोगता 
है, वहाँ जीव का विकारी परिणाम श्रनुकूल' निमित्त, है। .कर्त्ता-भोक्तापने 
पुद्गलकर्म की श्रवस्था तो स्वयं से हुई है, उस काल में जीव के 'रागादि 
परिणाम श्रनुकूल निभित्त हैं। निमित्त है, इसलिए उसके कारर पुद्गलद्रव्य _ 
की पर्याय हुई - ऐसा नहीं है । जैसे कोई नदी के किनारे खड़ा रहकर पानी . 
को देखे; उसीतरह जब पुद्गल में कार्य होता है, तब नजदीक में विद्यमान 
जो भिन्न वस्तु है, उसे इसका निमित्त कहा जाता है। भाई .! - यह सर्वेज्ञ 
परमेश्वर की दिव्यध्वनि में श्राई. हुई बात है।_.,.- | 
प्रथम मिट्टी का दृष्टान्त देकर. सिद्धान्त - संमझाया है |' कर्म. 'की 
जो ज्ञानावरणी अ्रवस्था होती है, उसमें. परमाणु स्वयं अन्तर्व्यापक-होकर 
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व्याप्य - कर्म की पर्याय को करता है, उसमें जीव का राग्र निमित्त है| वैसे 
ही विपाक को प्राप्त हुईं कर्में की जो पर्याय छूट जाती है, उस कम की 
पर्याय को पुद्गल भोगता है। कर्म की अवस्था भाव्य और पुदूगल उसका 
भावक है; तथा अ्रशानी का राग उसमें अनुकूल निमित्त है।,वह,भज्ञानी 
राग को करता हुआ और विषयों की निकटता से उत्पन्न हुईं: अपनी सुख- 
दुःख परिणति को 528: हुआ पुद्गलकर्म को भी करता है तथा भोगता 
है-ऐसा भ्रज्ञानियों का अ्नादि संसार से प्रसिद्ध व्यवहार है, किन्तु यह 
व्यवहार असत्यारथ है । 


देखो, भ्ज्ञानी. भाव्य-मावकभाव से विषयों की निकटता.से उत्पन्न 
हुई भ्रपनी सुख-दुःखरूप परिरत्ति को भोगता है, परन्तु विषयों को नहीं 
भोगता । स्त्री के शरीर या दाल, भात, लाडू या मौसमी के रस ,को नहीं 
भोगता | स्त्री, शरीर, कुटुम्ब, घन, सम्पत्ति श्रादि जो निकट होते हैं, 
संयोग में भ्राते हैं - उनका लक्ष्य करके श्रज्ञानी भ्रपने हर्ष-शोक के परिणाम 
को भाव्य-भावकपने से भोगता , है; ,किन्तु पर-पदार्थों को वह भी नहीं 
भोगता । विच्छू काटे तो उसके डंक को नहीं भोगता, किन्तु उस डंक के 
समय जो ह्वेष का विकारी परिणाम होता है, वह उसे भोगता है। कमें 
विपाक के अ्रनुकुल जो-जो कल्पना होती है, उसका वह अनुभव करता है। 
अनुकूल का अर्थ है कि निमित्त है, परन्तु निमित्त करता नहीं है । इंष्टोपदेश 
की १५वीं गाथा में भ्राता है कि कार्य की उत्पत्ति में जो जो अनुकूल निमित्त 
होते हैं, वे सब घर्मास्तिकायवत्‌ उदासीन निमित्त हैं। निमित्त प्रेरक हो या 
उदासीन, कार्य की उत्पत्ति में सब निमित्त उदासीन ही हैं। पर को निकट 
देखकर "मैं पर को भोगता हूँ - ऐसी मान्यता अज्ञान है, मिथ्यात्व है। 


ऐसी परमसत्य वात वर्तमान में प्रचार-प्रसार में श्राई है। कोई 
माने या न माने, कोई निन्‍दा करे या स्तुति करे; परन्तु भाई !. मार्ग तो 
यही सत्य है। नियमसार की १८९६वीं गाथा में आया है कि ऐसा लोकोत्तर 
जिनेश्वर भगवान का मार्ग किसी को नहीं जेंचे - समझ में नहीं बैठे भर 
ऐसे स्वरूपविकल लोग यदि सन्मार्ग की निन्‍्दा करें तो तू उसे सुनकर 
सन्‍्मार्ग की झ्रभक्ति मत करना, भक्ति का भाव ही रखना । 

एक लड़का था, उसको दूसरे लड़के ने चाँठा मार दिया, उसी 
समय वहाँ से कोई सज्जन «व्यक्ति ने मार्ये में चलते हुए उस, घटना को 
देखकर मारनेवाले लड़के को 5पका (उलहना) देते हुए कहा कि “इसतरह 
किसी को नहीं मारना चाहिए । तब वह मारतेवाला लड़का कुतक करते 


२६० ] न्‍ - [ प्रवचनरत्नाकर भागं ३. . 


हुंए बोला कि 'शास्त्र में तो .ऐसा लिखा है -कि कोई. किसी .को मार.हीं 
नहीं. सकेता' तो मैंने मारा - ऐसा : तुम कैसे . कह सकते हो ?- अरे-भोई ।. . 
यह कुतक है; जो तुझे शोभा नहीं देती । तुझे मारने! का. जो क्रोधभाव , 
हुआ वह आत्मा का'कार्य है तथा वह अपनी भ्रात्मा की हिंसा का ही भाव 
है। यद्यपि आत्मा परद्रव्य का: कर्त्ता-भोक्ता नहीं है, किन्तु: .श्रज्ञानी श्रपने 

राग-हेष परिणामों का कर्त्ता तो है ही - ऐसा समभना, कुतक नहीं करना | 


' गाथा ८४ के भावार्थ पर प्रवचन . .. ... । 

परमार्थ से पुद्गलद्वव्य को पुद्गलद्रव्य ही, कंरता है। जीव - तो 
पुदूगलकर्म की. उत्पत्ति के भ्नुकूल अ्रंपनें' रागादिक परिणाम. को ही 
करता है । ु 

देखो,.पुद्गलकंम पर्याय. है तथा उसे पुद्गल ही करता है, जीव नहीं 
करता । जीव तो पुद्गलकर्म की उत्पंत्ति में अनुकुल अपने, राग-द्वेष 
परिणाम को करता है। कर्मंबन्धन में जीव के परिणाम निमित्त हैं 
किन्तु इनसे पुद्गलकर्म की पर्याय उत्पन्न नहीं होती ।. यंहाँ तो यह स्पष्ट 
कहा है कि कार्य निमित्त से नहीं होता । हि 


._- तथा .धपुदुग़लक्रव्य ही पुदूगलकर्म को भोगता. है; तथां जीव॑. तो 
पुदुंगंलकर्म के निमित्तं से होनेवाले अपने रागादिक. परिरांमों .को ही 
भोगता है ।' यहाँ ऐसा कहा हैं कि जीव तो. पुदुंगंलकर्म के निमित्त से हुए 
अपने विकारी परिणामों को ही करता है तथा भोगंता है, कर्म को नहीं। .. 
जीव और पुद्गल का ऐसा .- निमित्त-नैमित्तिकभाव देखकर ज्ञानी ' 
को ऐसा भ्रम .होता है कि जीव पुद्गलकर्म को करता है तथा .भोगता है- 
मैं राग-द्ेष करता हूँ इसलिए पुद्गलकर्म का बन्ध होता है, तथा मैंने राग- 
छेष किये, इसकारण मुझे 'कर्म से बँघना पड़ा - ऐसा अज्ञानी मानता' 
'है; परन्तु ऐसा नहीं है । जिससमये जो कर्म की पर्याय होने योग्य थी, वही 
उसीसमय पुद्गल से हुई है; उसकी उत्पत्ति कां, वही जेन्मक्षण है । राग 
,किया, इसकारण कर्म का बन्ध हुआ - ऐसा नहीं है । कर्म का परिरणमंन 
स्वयं से स्वकाल में स्वतंत्र 'हुआ है: ऐसी वस्तुस्थिति है; तंथापि' जीव ' 
पुद्गलकर्म को कंरता है तथा भोगता है-: ऐसा श्रज्ञानी का भ्रनादिकाल से 
प्रसिद्ध व्यवहार है । ४३ 
परमार्थ से जीव-पुद्गल की प्रवृत्ति भिन्न-भिन्न होने.प्र भी .जबतक . 
भेदज्ञान न.हो,-तबतक, बाहर से उनकी प्रवृत्ति एकश्तैसी दिखाई देती है । : 
जब राग के निमित्त से क्मबन्धन हुआ, तब निर्मित्त-को देखनेवालों:को 'स्वयं 
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से पर में कार्य हुआ' - ऐसा दिखता है। भ्रज्ञानी जीव-पुदूगल का भेद- 
. ज्ञान नहीं होने से, दोनों की भिन्नता भासित नहीं होने से ऊपर से जैसा 
दिखे वैसा मान लेता है; कि जीव पुदूगल को करता है एवं भोगता है। 


श्रीगुरु भेदज्ञान कराकर परमार्थ जीव का स्वरूप बताकर भ्रज्ञानी 
के इस प्रतिभास को व्यवहार कहते हैं ।' कर्म की पर्याय को आत्मा नहीं 
करता और कर्म की पर्याय विकार उत्पन्न नहीं करती - ऐसा समभाने का 
प्रयोजन पर से अपना भेदज्ञान कराने का है। अहो ! जड़कर्म का कर्ता 
तो आत्मा नहीं; किन्तु जिससमय जो राग होता है, उस राग का कर्त्ता भी 
निश्चय से आत्मा नहीं है । 


श्रीगुरु भेदज्ञान कराते हैं अथवा भेदज्ञान करने का उपदेश देते हैं । 
“उपदेश देते हैं' - ऐसा कहना भी व्यवहार का वचन है । वाणी के काल में 
वाणी निकलती है, वाणी की उत्पत्तिरूप कर्म का वही जन्मक्षण है, इससे 
ही वाणी उत्पन्न हुई है; 'मैं वोलूं" ऐसे विकल्प के कारण भाषा की पर्याय 
नहीं हुई है। श्रीगुरु भिदज्ञान कराने के लिए समभाते हैं कि - भाई !_ राग ._.. 
तैरा कर्तव्य नहीं है; राग को कत्तंव्य माने, तवतक अज्ञान है। उूसने राग _ 
किया, इसकारण उसे कर्मबन्ध हुआ - ऐसा माने तो सिध्यात्व है। भज्ञानी _ 
के इस प्रतिभास को व्यवहार कहते हैं। 

प्रश्त - ग्रज्ञाती को तो व्यवहार होता ही नहीं है ? 

उत्तर :- हाँ, जिस ज्ञानी को निज चेैतन्यस्वरूप भगवान प्रात्मा 
का भान हुआ है - उसे सहचरपने जो राग होता है, उसे व्यवहार कहते हैं; 
किन्तु यहाँ वह वात नहीं है। यहाँ तो अज्ञानी के राग को व्यवहार कहा 
है - इसका श्रर्थ यह है कि अज्ञानी अ्रनादि से रूढ़पने मैं परद्रव्य का कर्त्ता- 
भोक्ता हूँ - ऐसी विपरीत मान्यतासहित रागादि की प्रवृत्ति करता है, उसे 
यहाँ 'अ्रज्ञानियों का प्रसिद्ध व्यवहार है' - ऐसा कहा है। अहा ! जो राग 
हुआ, वह (भ्रज्ञानी)जीव की पर्याय है; तथा उसके निमित्त से जो कर्मबन्ध 
हुआ, वह जड़ पुदूगल की पर्याय है। ऐसा होते हुए भी भ्रनादि संसार से 
श्रज्ञानीजन भ्रम से मानता है कि मुझे राग हुआ तो कर्मबन्धन हुआ - ऐसे 
विपरीत श्रज्ञानमय विकल्प को यहाँ अज्ञानियों का प्रसिद्ध वावदार कटा कै । 


>> 70% 
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भ्रथैन॑ दुषयति:- ... .  , : | 

जदि पोग्गलकस्ममिरं कुब्चदि तं चेव वेदयदिं श्रादा । 

_.  दोकिरियावविरित्तो . पस॑ंज्जदे“ "सो _ जिखणांवसद दशा 
यदि पुद्गलंकर्मेंदं फरोति तच्चेच बेंदय्ते प्रात्मा.. ... .“*, . 

, हिक्वियाव्यत्तिरिक्तः प्रसजति स जिनावसतम्‌ ॥८५॥। 


इ॒हु खलु क्रिया हि तविद्खिलापि. पंरिशतासलक्षेणतेया न नास . 
परिशामतो5स्ति भिक्ना, पंरिश्णामो$पिं परिणासपरिणामिनोरमिन्नवस्तु-, 
त्वात्परिशासिनों न्र भिन्च:। ततों यां. काचन क्रिया किल सकलापि सा 


क्रियावतो न भिन्‍नेति क्रियांकर्तो रव्यतिरिंक्ततायां 'वस्तुस्थित्या प्रंतपत्यां . 


यथा व्याप्यव्यापकभावेन स्वपरिणामम फरोतिं .भाव्यभावकभावेन तमेवानु-: 
भवति चः जीवस्तथा व्याप्यव्यापकभाबेन पुदुगलकर्सापि यदि ' कुर्यात्‌ भाग्य 


झब इस व्यवहार को दूषण देते हैं :-- ः ५ 
पुद्गलकरम जीव जो फरे, उनकी ही जो जीव॑ भोगवे ३ ह 
,. जिन को असंसत द्िक्तिया से एकरूप आत्मा हुवे-फ५॥ 
गाधा्थे-:- [यदि | यदि | झात्मा] आत्मा [ इदं ] इस [पुद्गलकरमे: 
पुदूगलकमम को : [फरोति | करे:[ च] और [तद्‌ एवं] उसी को [ बेंदयते-] 
भोगे तो [सः ] वह आत्मा [ हिक्कियाव्यतिरिक्तः |. (अपनी भर पुद्गलकम ' 
की) दो क्रियाश्रों से अभिन्न" [प्रसजति] ठहंरे - ऐसा प्रसंग आातां है; . 
[जिन्ावसतं | जो कि जिनदेव को सम्मत नहीं है । . ', * 
टीका ४- पहले तो जगत में जो क्रिया है,' सो संब ही परिणामस्वरूप 
होने से वास्तव में परिणाम से भिन्न नहीं है (परिणाम ही है); परिणाम 
भी परिणामी से (द्रव्य से) भिन्न नहीं है, क्योंकि परिणाम और -परिणामी- 
' अभिन्न वस्तु है (भिन्न-भिंच दो वस्तु नहीं हैं) ; इसलिये (यह सिद्ध हुआं कि) . . 
जो कुछ क्रियी.है, वह सब ही क्रियावात्त से, (द्रव्य से) भिन्न नहीं है - 
इसप्रकार वस्तुस्थिति से ही (वस्तु की ऐसी ही मर्यादा होने:से) क्रिया और 
कर्ता की अंभिन्नता सदां ही प्रगट होने से,. जैसे जीव व्याप्य-व्यापकभ्ाव से. 
अपने परिणाम को करता है और भाव्य-भावकभाव से उसी का अनुभव 
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' भावकप्ाबेन तदेवानुभवेच्च ततो5यं स्वपरसमवेतक्वियाद्याव्यतिरिक्ततायां 

' प्रसजंत्यां स्वपरयोः परस्परविभागप्रत्यस्तमनादनेकात्मकमेकमात्मानमनु- 
भवन्सिध्यादृष्टितया सर्वेज्ञावभतः स्थात्‌ । 


करता है - भोगता है; उसीप्रकार यदि व्याप्य-व्यापकभाव से पुदूगलकर्म को 
भी करे और भाव्य-भावकभाव से उसी को भोगे तो वह जीव अपनी भर 
पर की एकत्रित हुई दो क्रियाओं से अभिन्नता का प्रसंग श्राने पर स्व-पर का 
परस्पर विभाग अस्त' (नाश) हो जाने से, अनेक द्रव्यस्वरूप एक आत्मा का 
अनुभव करता हुआ मिथ्यादृष्टिता के कारण सर्वज्ञ के मत से बाहर है ।' 
भावार्थ :-दो द्रव्यों की क्रिया भिन्न ही है। जड़ की क्रिया को 
चेतन नहीं करता भऔर चेतन की क्रिया को जड़ नहीं करता । जो पुंरुष एक 
द्रव्य को दो कियायें करता हुआ मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है; क्योंकि दो 





द्रव्य की क्रियाओ्रों को एक द्रव्य करता है -- ऐसा मानना जिनेन्द्र भगवान का _ की क्रियाओ्रों को एक द्रव्य -- जिनेन्द्र भगवान का 


गाथा ८५ की उत्थानिका, गाथा एवं टीका पर प्रवचन 
श्र भज्ञानी के इस व्यवहार को दूषर देते हैं। मैं पर का कर्त्ता-भोक्ता 
हँ-ऐसा भ्ज्ञानी का जो व्यवहार है, वह सदोष है, मिथ्यात्वसहित है - 
ऐसा कहते हैं । 
गाथा ८४ में जो व्यवहार दर्शाया है, वह अनादिरूढ़ अज्ञानी का 
प्रतिभास है, भब इस ८५वीं गाथा में उस व्यवहार को दूषरा देते हैं । 
श्रथम तो इस जगत में जो क्रिया है सो सब ही परिणामस्वरूप 
होने से वास्तव में परिणाम से भिन्न नहीं हैं ।' यहाँ परिणाम को क्रिया 
कहने का आशय यह है कि वस्तु में सहजरूप से पलटनेवाली अ्रवस्था 
(परिणाम) होती है, उस भ्रवस्था को क्रिया कहा जाता है । कहा भी है :- 
८क्ररता परिखामी दरव, करमरूप परिणास। 
फिरिया परजय की फिरन, वस्तु एफ त्रय नाम ४! 
प्रश्न :- पलटनेवाली अवस्थाओं में जो एक अ्रवस्था मिटकर दूसरी . 
अवस्था हुई है, वह निमित्त के कारण ही हुई है न ? 
उत्तर :- नहीं, ऐसा नहीं है। क्रिया अर्थात्‌ परिणाम (पर्याय) डेप 
में पलटना वस्तु का स्वरूप है । जहाँ एक अवस्था पलटकर इूंस 
विक होती है; वहाँ लोगों को भ्रम से ऐसा लगता है कि यह जो निमित्त 
मिला है- इसी के कारण यह दूसरी अवस्था हुई है, परन्तु ऐसा बिल्कुल 
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नहीं है। यहाँ स्पष्ट कहा है कि प्रथंम तो जगत में जड़ व चेतव की पलटनेवांली ह ५ 
अवस्थारूप जो क्रिया है, वह सब परिणं।मस्वरूप ही है । 


भाई ! यह तो तत्त्वज्ञान की मूल प्रयोजनभूत बात है दूसरी वात को _ 
जानो या न जानो, किन्तु इस प्रयोजनभूत मूलंबात को तो अवश्य जानना 
ही चाहिये । कहते हैं कि क्रिया परिणामस्वरूप: है और वह परिणाम ही है ।  : 
पलटनेवाली क्रिया द्वव्य का कार्य है। प्रिशाम, कर्म, कार्य या व्याप्य -सव '. 
एक ही हैं । क्रिया वास्तव में परिणामस्वरूप है, परिणाम से भिन्न नहीं है | . 
इस शरीर की हलन-चलन या बदलनेवाली अवस्थारूप जो भी क्रिया हुई, 
वह आत्मा के विकल्प करने से नहीं हुई है । ये पलटनेरूप क्रिया अपने द्रव्य . 
के परिणामस्वरूप है। अहाहा ! यह अँगुली की हिलंनेरूप जो क्रिया हुई 
है, वह अंपने परिणामस्वरूप है। क्रिया व परिणाम भिन्न-भिन्न नहीं हैं ।. 

परिणाम भी परिणामी से (द्रव्यः से) भिन्न नहीं हैं, क्योंकि 
परिणाम व परिणामी अभिन्न वस्तु है ।” देखो, जड़ व चेतन सें जो क्रिया 
है, वह सव परिणामस्वरूप है, और परिणाम से परिणामी भिन्न नहीं है 
क्योंकि परिणाम व परिणामी अभिन्न वस्तु ही है | । 

परिणाम परिणामी से भिन्न है! - ऐसा कथन भी तो श्राता ' 

है, उसका क्या आशय है ? 

उत्तर :- हाँ, आता है; परन्तु वह बात यहाँ नहीं है । यहाँ तो पर से 
भिन्न करने की अर्थात्‌ भेदज्ञान करने की वात है। समयसार गाथा ३२० की . 


टीका में तथा परमात्मप्रकाश की ६८वीं गाथा में जो ऐसा कहा है कि आ्रात्मा 


मोक्षपरिणाम का कर्चा नहीं है, वह तो वहाँ त्रिकाली शुद्ध चैतन्यस्वरूप ." 
की दृष्टि कराने की अपेक्षा से परिणाम व परिणामी को भिन्न कहा है। 
जबकि यहाँ तो वस्तु को पर से भिन्न तथा अपने द्रव्य-पर्याय से अभिन्न सिद्ध 
करना है; इसलिए कहते हैं कि क्रिया परिणामस्वरूप होने से परिरंशाम से 
भिन्न नहीं है तथा परिणाम भी परिणामी से भिन्न नहीं है। परिणाम व 
परिणामी अभिन्न वस्तु हैं, दोनों भिन्न-भिन्न वस्तु नहीं हैं। परिणाम 
परिणामी ने किया है, कोई परवस्तु उसका कर्ता नहीं है । यह वस्तुस्थिति 
ही यहाँ सिद्ध की गई है । श ं 

प्रवचनसार की ८६वीं गाथा में ऐसा कहा है कि उत्पाद-व्यय- 
श्रौव्य द्रव्य के कर्ता, करण तथा अधिकररा हैं । द्रव्य उत्पाद-व्यय कं! कर्ता - 
हैं- ऐसा कथन तो आता है, परन्तु वहाँ तो उत्पाद-व्यय-प्रौव्य द्रव्य के - 


कर्ता है एवं द्रव्य कार्ये है- ऐसा कहा है। वहाँ उत्पाद-व्यय-श्रौन्य से. द्रव्य - 


समयसार 
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का अस्तित्व सिद्ध करने की बात है। भाई ! जिस अपेक्षा से जहाँ जो 
हो, उस अपेक्षा से उसे यथार्थ समभना चाहिए | - 399 


यहाँ परिरंशाम व परिणामी भिन्न नहीं हैं-यह सिद्ध करना है। 
परिणाम पर से भिन्न है तथा वह पर से नहीं होता, यह बताना चाहते हैं । 
क्रिया परिणाम से भिन्न नहीं है और परिणाम परिणामी से भिन्न नहीं है । 
देखो ! मिट्टी के पिण्ड में से घड़ा हुआ -यह क्रिया हुई, यह क्रिया 
परिणामस्वरूप है, मिट्टी के कर्मस्वरूप श्र्थात्‌ कार्यस्वरूप है। यह क्रिया 
परिणामस्वरूप होने से परिणाम ही है तथा वह घड़ारूप परिणाम 


परिणामी से (मिट्टी से) अभिन्न है; तथापि वह घड़ारूप परिणास _ 
पल से नही परम जाल पल मे पक होता है गह सा क, भिन्न है, ! से घड़ा बना | है। उसीप्रकार चावल, 


ग़नी से नहीं पकता । चावल पकने की जो 
क्रिया है, जो कि परिणामस्वरूप है तथा परिणाम परिणामी द्रव्य से 
अभिन्न है; इसलिए चावल पकनेरूप परिणाम का कर्ता चावल द्रव्य है... 
पानी नहीं। भाई ! यह तो श्रध्यात्म का कोई अलौकिक ताकिक _ 
सिद्धान्त है ।. 
प्रश्व :-- पानी तो अग्नि से उष्श होता है न ? । | 
उत्तर :- नहीं भाई ! ऐसा नहीं है। पानी भ्रग्नि से उष्श नहीं होता । 
पानी की पूर्व पर्याय शीतल थी, वह पलठकर उष्श हुई है। वह क्रिया 
परिणामस्वरूप है- परिणाम से अभिन्न है और वह परिणाम भी 
परिणामी से भिन्न नहीं है; भर अग्नि से भिन्न है, इसलिए भ्रग्नि से 
पान्री उष्ण नहीं होता । 

१/ विश्व में अनन्त द्रव्य हैं, वे अनन्त द्रव्य अनन्तपने कैसे रहें ? वे 
अपने-अपने परिणाम को स्वयं उत्पन्न करें तो ही अनन्त द्रव्य अनन्तपने रह 
सकें । पर से उत्पन्न हो तो सब परस्पर मिल जायेंगे - खिचड़ी हो जायेंगे, 
अनन्त द्रव्य अनन्तरूप से नहीं रह सकेंगे ६...“ | 

प्रश्न :- क्या श्रग्ति के विना ही पानी गरम हो जाता है ? 

उत्तर :- हाँ; पानी भ्रग्नि के बिना ही गरम होता है, क्योंकि अग्नि 
व पानी की पर्याय के बीच अत्योन्याभाव है। जैसे - जड़ व चेतन इत दो 
द्रव्यों के बीच श्रत्यन्ताभाव है, उसीतरह परमाणु-परमाणु की पर्याय के 
बीच अन्योन्याभाव है) वापू ! यह तो घर्मं की भ्ति सुक्ष्म बात है। इसको 
समभने के लिए बुद्धि को सुक्ष्म करना चाहिए । 


न 
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“*  जैसे-भरी हुईं:बैलगाड़ी जाती है, :'उसके नीचे साथ-साथ्र..कुत्ता 
चलता है। कुत्ते का सिर गाड़ी.'को' स्पर्श कश्ता.था, श्रतः कुत्ता--ऐसा ' 
मानने लगा कि "मैं भरी हुई गाड़ी को खींचकर चला रहा हूँ; उसीतरह ' 
दुकानदार दुंकान पंर,बैठकर.माल लेने यां बेचने का विकेल्प.करता है और 
मान लेता है.कि.इस व्यापार कीं सारी क्रियाएँ मैं करता हूँ या मुझसे होती 
हैं । ऐसा माननेव्राला भज्ञान्री है, कुत्ते जैसी मिथ्याकल्पनायें करता है। .' 

., प्रश्न :-आपका, कहना वराबर. है कि गाड़ी: को. कुत्ता नहीं चलाता, 
परन्तु बैल तो चलाते:हैं न ? | कट 

.  ऋत्तर :-नहीं) भाई ! - गाड़ी बैलों से भी नहीं चलती, वह. तो स्वयं . 
से चलती हैं-।' एक-एंक रजकण अपनी क्रियावतीशक्ति से ,स्वतंत्र ग़मन' 
करता है, पर.के कारण गमन नहीं होता-। ! | 

प्रश्न :- मोटर पेट्रोल से चलती है, यह तो संत्य है नूर ' 


, उत्तर :- नहीं, मोटर. पेट्रोल से नहीं चलती । मोर्टर का एक-एक * 
रजकरा - परमाणु अपनी क्रियावतीशक्ति से स्वतल्त्र गति करता है। . ..' 


प्रश्न :- जब मोटर चलती है तो मोटर के अन्दर बैठा यात्री तो 
मोटर के कारण ही अपने गन्तव्य पर पहुँचता है न ? ' 6 । 
: '” 'छत्तर :-नहीं, ऐसा भी नहीं है। मोटर की गति मोटर के कौरण 
होती है और मुसाफिर की गति मुसाफिर के कारण होती है। किसी के . 
कारण किसी भ्रन्य की गति नहीं होती । | 

शंका :- बात समभ में तो झाती है, परन्तु बैठती नहीं है. ज़मती ' 
नहीं है है 

* समाधान :- भाई ! समभकर बात को बेठाने क्रा-पुरुषार्थ करे तो 
बात क्यों नहीं बैठेगी, अवश्य बेठेगी.। प्रत्येक प्रमांणु व प्रत्येक जीव की 
भ्रंवस्था जो पूर्व में थी, वह पलटकर दूसरी हुई- वह.क्रिया है। 'यह .. 
क्रिया परिणामस्वरूप होने से प॑रिणाम से भिन्न नहीं है तथा परिणाम 


परिणामी से भिन्न नहीं है; इसलिए .वह परिणाम. दूसरे किसी भिन्न .. 


पदार्थ से. नहीं होता, बल्कि अपने पूरिणामी द्रव्य,से ही होता है । ह 


मोक्षमार्ग के परिणाम: का.कंर्त्ता: द्रव्य नहीं है -ऐसा जो कहा है, 
वह दूसरी बात, है.। वहाँ यह कहा है कि. सामान्य श्रुव नित्य एकरूप वस्तु 
पर्याय में नहीं आती, वह अपेक्षा:अलग है यहाँ: तो यह-सिद्ध करना है कि. 
पर्याय द्रव्य की है और पर कीः नहीं है.।._परिणाम .कहो या.पर्याय.कहों - 
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एक ही बात है । परिणाम परिणामी द्रव्य का है, पर (निमित्त) का नहीं 
तथा पर (निमित्त) के कारण से भी नहीं। देखो, भाटे मं से जो (पिण्ड) 
बदलकर रोटी बनना क्रिया है, वह क्रिया परिणामस्वरूप होने से परिणाम 
ही है।. रोटी परिणाम ही है तथा रोटीरूप परिणाम परिणामी से 
(आटे के परमाणु से) भिन्न नहीं है, इसलिए पर से भर्थात्‌ बाई से या बेलन 
वर्गरह निमित्तरूप परद्वव्य से रोटी बनती ही नहीं है। 
इस परमागम मन्दिर के संगमरमर (मार्बेल) के पारियों पर पअंक्षरें 
उकेरने की मशीन परदेश से आईं, वह उसकी परिणामस्वरूप क्रिया हुई 
है, वह क्रिया परिणाम से भिन्न नहीं है तथा परिणाम परिरणामी से भिन्न 
नहीं है, इसलिए मशीन किसी अन्य के कारण से यहाँ झाई ही नहीं है । 
प्रश्न :- दूसरा लानेवाला व्यक्ति, निमित्त तो है न ? 
उत्तर :- भाई ! यह निमित्त की ही बात चलती है। भरे ! जो क्रिया' 
हुई, वह निमित्त से नहीं हुईं; तभी तो इसे निमित्त कहा जाता है । 
प्रश्न :- लानेवाले ने मेहनत की, तभी तो मशीन यहाँ आई है न ? 
उत्तर :- मेहनत की अर्थात्‌ विकल्प किया। यह विकल्प पहले नहीं 
था और बाद में हुआ, यह क्रिया हुईं। यह क्रिया परिणामस्वरूप होने से 
परिणाम से श्र्थात्‌ विकल्प से भिन्न नहीं है तथा वह परिणाम - विकल्प 
परिणामी द्रव्य से भिन्न नहीं है। इसकारण विकल्प का कर्त्ता जीवद्रव्य है, 
परन्तु मशीन के परिणशमन का कर्त्ता जीव नहीं है। अरे ! मशीन के कारण 
विकल्प नहीं है और विकल्प के कारण मशीन का परिणमत नहीं है ॥ 
भाई ! नवतत्त्व की श्रद्धा हुई-यह तभी कहा जायेगा, जबकि 
अजीव की पर्याय अ्रजीव के द्रव्य-गुर-पर्याय से होती है, पर से नहीं होती 
- ऐसा निश्चित हो । यह भी व्यवहार-श्रद्धा ही है। निश्चय-श्रद्धा तो तब 
कही जावेगी, जबकि परिशाम निजात्मद्रव्यसन्मुख होकर त्रिकाली श्लुव 
द्रव्यस्वभाव की प्रतीति करे । * 
मिथ्यात्व पलटकर जो सम्यग्दशंन की पर्याय होती है, वह क्रिया है। 
वह क्विया परिणामस्वरूप होने से परिणाम ही है तथा परिणाम परिणामी 
द्रव्य से अभिन्न है, इसलिए सम्यग्दशन का कर्ता जीव है। दर्शनमोह्‌ का 
श्रभाव हुआ, इसलिए सम्यर्दर्शन प्रगट हुआ - ऐसा नहीं है । 
. धातियाकर्मी का क्षय होने पर कर्मरूप दशा अकर्मेरूप होने के 
कारण जीव को केवलज्ञान प्रगट नहीं हुआ है। क्षयोपशमज्ञान की पर्याय 
पल्रठकर केवलज्ञान हुआ - यह क्रिया परिणामस्वरूप होने से परिणाम-्से 
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भिन्न नहीं है.और परिणाम अर्थात्‌ केवल़ज्ञात् परिणामी अआत्मा,से भिन्न,नहीं 
है, इसका रण केवलज्ञान. आत्मा का कार्य है । .घातियाकर्मों के क्षय, .- वजन: 
वृषभनाराचसंहनन तथा मनुष्यपर्याय श्रादि के कारण केवलंज्ञान.नहीं हुआ । 


प्रश्त :- भगवान की दिव्यध्वनि से तत्त्वज्ञान होता है या नहीं: 


उत्तर :- नहीं; दिव्यध्वनि. से. तत्त्वज्ञान नहीं होता, ज्ञान. स्वयं से 

होता है । दिव्यध्वनि को वेद भी कहते हैं ॥ पंचास्तिकाय व परमात्मप्रकाश 
में उसे वेद कहां है । वेद व शास्त्र दो शब्द आते हैं। वेद का अर्थ दिव्य- 
ध्वनि किया है तंथा शास्त्र का अ्रर्थ' महामुनियों की वाणी किया है । 
उन दोनों शब्दों को लेकर यहाँ कहते हैं कि -.दिव्यध्वनि (वेद) तथा , 
महामुनियों के शास्त्रों से ज्ञान नहीं होता; क्योंकि ज्ञान की अ्रवस्था पूर्वज्ञान 
की अवस्था पलटकर हुई है, इसलिए क्रिया है ।' क्रिया: परिणामस्वरूप होने . 
से परिणाम से भिन्न. नहीं है .और वंह परिणाम परिणामी द्रव्य से भिन्ने 
नहीं है - इसप्रकार ज्ञान स्वयं से हुआ: है, दिव्यध्वनि से नहीं । (दिव्यध्वनि 

तो पुदूगल की पर्याय है) . ई 


दर्शनपाहुड़ में आया है कि हे सकर्णे ! सम्यग्दर्शन बिना जीव वन्दन 
करने योग्य नहीं है अर्थात्‌ जिसकी श्रद्धा में भूल है तथा जिसकी ,ऐसी - 
मान्यता है कि “मैं राग का कर्ता हूँ, - देहादिक परद्वव्य की क्रिया कर सकता 
हूँ, देश-कुटुम्ब आदि को सुधार सकृता हूँ तथा, -देशसेवा मेरा धर्मे है; ' वह , 
सम्यग्दर्शन से रहित है ।. ऐसा सम्यग्दश्शन से रहित अज्ञात्ती वन्दन करने 
योग्य नहीं है, क्योंकि धर्म का मूल; सम्यग्दशंन है.। चारित्र तो साक्षात्‌ धर्म 
है ही, किन्तु जैसे मूल के .विना वृक्ष खड़ा नहीं रह सकता, उसीप्रकार . 
सम्यग्दर्शन के विना चारित्र नहीं होता । इसकारश . किसी ने द्रव्यलिग 


घारण किया हो तथा पंचमहात्रत पालन करता हो, किन्तु ऐसा माचता हो *' 


कि पंचमहात्रत की क्रिया मैं कर सकता हूँ, यह मेरा कत्तेग्य है और इनसे. 
मुझे लाभ या धर्म होता है ।' तो ऐसा माननेवाला सम्यग्दशेन से रहित मिथ्या- 
दृष्टि है और वह वन्दन करने योग्य. नहीं है। भाई ! ऐसा भगवान ने शिष्यों ' 

को उपदेश में कहा है । वात कड़क बहुत है, परन्तु यथार्थ व सत्य है । क 


सूत्रपाहुड़ की १०वीं गाथा में कहा है कि “वस्त्ररहित दिग्रम्बर मुद्रा .- 


तथा पाणिपात्र अर्थात्‌ हाथरूपी पात्र.में खड़े रहकर आहार करना -- ऐसा 
एक अद्वितीय मोक्षमार्ग तीर्थंकर परमदेव जिनेन्द्रदेव ने कहा है। इसके ' 
सिवाय दूसरे. सव,, अम्ार्ग हैं।” -मोक्षमांग्ंप्रकाशक, के पाँचवें अधिकार में 
दिगम्वर मत के -सिवा दूसरे:सभी “को अन्य मत सें सम्मिलित किया है। . 
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अन्य सभी मत उन्मार्ग हैं- यह बात किसी का विरोध करने के लिए नहीं 
कही है, बल्कि वस्तुस्थिति ही ऐसी है । सूत्रपाहुड़ की २१वीं गाया में कहा 
है कि “वस्त्र धारण करनेवाला सिद्ध नहीं होता, मोक्ष प्राप्त नहीं करता । 
तीर्थंकर भगवान भी जबतक गृहस्थदशा में रहते हैं, तबतक मोक्ष नहीं 
पाते । दीक्षा लेकर दिग्रम्बररूप घारर करें, तब मोक्ष पाते हैं; क्योंकि 
नग्नपना मोक्षमार्ग है, शेष सब्‌ लिंग उन्माग् हैं ।” 
+“वस्त्रसहित मुनिपना माने तो इसमें नौ तत्त्वों की भूल रह जाती है । 

मुनि की भूमिका में मन्द श्राज्नव होता है, परन्तु वस्त्र रखने का विकल्प 
तीब्र झ्राख॒व है - अतः ऐसी मान्यता में आस्रवतत्त्व की भूल हुईं। मुनि की 
भूमिका में संचर उम्र होता है, उसे वस्त्र रखने का भाव ही नहीं होता; 
तथापि वस्त्र धारण करे तो यह संवरतत्त्व की भूल है। मुनि-भूमिका में 
कषाय बहुत मन्द होती हैं, भ्रतः वहाँ वस्त्र ग्रहण की इच्छा सहज ही नहीं 
रहती - उस स्थिति में ही बहुत निर्जंया होती है; तथापि वस्त्रसहित दशा में 
बहुत निर्जरा माने - यह निर्जरा तत्त्व की भूल है। छठवें गुणस्थान में वस्त्र- 
पात्र का संयोग नहीं होता, तथापि वस्त्र सहित मुनिपना मानना तो श्रजीव 
तत्त्व की भूल है। तीन कषाय के अभावपधूर्वेक छठवाँ ग्रुण॒स्थान होता है, 
वहाँ मुनि को भ्रन्तर्बाह्य निग्नेन्थता होती है, उसे वस्न्रग्नहण की वृत्ति होती 
ही नहीं है । अहाहा ! जिसे तीत कषाय का अभाव है- ऐसे सच्चे 
भावलिंगी मुनि को सदेव बाहर में वस्त्ररहित नग्न दिगम्वर दशा ही 
निमित्तरूप होती है ।./ 

तीर्थंकरदेव को भी जबतक वस्त्रसहित दशा हो, तबतक मुनिपना 
नहीं है, तथा तबतक उन्हें केवलज्ञान भी प्रगट नहीं होता । कोई ऐसा माने 
कि पंचमहान्नत को दिगम्बरधर्म में आस्रव कहा. है, परन्तु श्वेताम्बर मत 
में तो इसे निर्जेरा कहा है । तो कहा होगा, पर ऐसा है नहीं । तत्त्वार्थंसूत्र में 
पंचमहाब्रत को स्पष्टरूप से पुण्यास्नव कहा है । महात्रत का शुभभाव राग 
है, राग धर्म का साधन नहीं होता; बल्कि राग से बन्ध होता है, निर्जरा 
नहीं । पंचमहात्रत को निर्जंरा का कारण मानना सर्वथा मिथ्या है । 

रे ! जिन लोगों ने तत्त्वदृष्टि का विरोध करके भ्रन्यथा माना है, 
वे कहाँ जायेंगे ? जिन्हें ऐसा सुन्दर श्रवसर मिला, तथापि तत्त्व की 
विपरीत दृष्टि ही रही, सत्य को नहीं समझा, उन्तकी क्या गति होगी ? 
इसी शास्त्र की ७४वीं गाथा में यह स्पष्ट कहा है कि 'शुभराग वर्तेमान में 
दुःखरूप है तथा भविष्य में भी दुःख का कारण है,' वहाँ यह वात इसलिए 
कही गई है कि शुभराग वतंमान में तो श्राकुलतारूप है ही तथा इससे जो 
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पुण्यवन्ध होगा; उसके फल में भी संयोग मिलेंगे; परन्तु उन संयोगों पर 
लक्ष्य जाने पर पुनः दुःखस्वरूप राग ही उत्पन्न होगा । 

' प्रश्त:- राग होगा यह तो ठीक, परन्तु मन्दराग होगा - इतना तो 
लाभ हा नी - 

उत्तर :- भले मन्दराग ही क्‍यों न हो, परन्तु वह भी वर्तमान में 

दुःखरूप ही है तथा भविष्य में दुःख के कारण॒रूप ही हैं। , पुण्य से कदाचित्‌ 
वीतरागदेव व वीतराग की वाणी का सुग्रोग भी मिले.परन्तु संयोगी वस्तु 
पर लक्ष्य जाने से राग ही होता है । 0 


छहढाला में राग के स्वरूप व फल के बारे में कहां ही है सा | 
यह राग भाग दहै सदा, तातें समामंत सेइये 


' राग चाहे शुभ हो या अशुभ, - सभी : प्रकार . का राग आग .ही है, 
इसलिए समतारूपी अमृत का सेवन करो । जन्म-मरण के अन्त का, उपाय 
कोई अलौकिक ही है । बापू ! किसी को दु:ख ' हो .तो- हो, :परन्तु मार्ग तो 
यही है । प्रत्येक बात सबको अच्छी ही लगे - ऐसा कैसे हो सकता है:? 

मोक्षमार्गंप्रकाशक में कहा है कि “जैसे--सदिरा की निन्‍दों करने 
से कलाल दुःखी हो, कुशील की निन्‍्दा करने से  वेश्यादिक दुःख पायें श्रोर 
खोटा-खरा पहिचानने की परीक्षा बतलाने से ठग दुःखी हों तो क्या करें .? 
इसीप्रकार यदि पापियों के भय से घर्मोपदेश न दें तो जीवों का भला कंसे 
होगा ? ऐसा तो कोई उपदेश है नहीं, जिससे सभी चेन पायें. ?- तथा वे 
विरोध उत्पन्न करते हैं; सो विरोध तो .परस्पर करें तो होता है; परन्तु 
हम लड़ गे नहीं, वे श्राप ही उपशान्त हो:जायेंगे ।- हमें तो अपने परिणामों 
का फल होगा ।” (पाँचवाँ अधिकार, पृ० १३८) 


अष्टपाहुड़ की २३वीं गाथा के भावार्थ में कंहा है कि श्वेताम्बर,आदि 
बस्त्रधारियों को भी मोक्ष होने का कथन 'करना मिथ्या है, जिनमत 
नहीं है। अरे भाई ! एक मिथ्यात्व का परिंणाम छुंटा, दूसरा मिथ्यात्व का 
परिणाम हुआ - यह क्रिया है, भौर क्रियां परिणांमस्वरूप होने से परिणाम 
से भिन्न नहीं है तथा वह परिणाम परिणामी आत्मा से- भिन्न. नहीं. है । 
मिथ्यात्व के परिणाम को भी आत्मा करता. है, दर्शनमोह कर्म नहीं करता । 
यहाँ तो परिणाम को पर से भिन्न सिद्ध करने की वात है | परिणाम-से 
परिणामी भिन्नः है - यह बात .इससमय यहाँ नहीं बतलाना है। .यहाँ तो 
द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि की बात बतानों.है। अहो.! अपने परिणाम 
की क्रिया भी आत्मा करे तथा पर की क्रिया. भी करे- ऐसा माननेवाला 
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. दिक्रियावादी मिथ्यादुष्टि है । दयारूप राग की क्रिया भी करे तथा पर की 
दया भी करे - ऐसा माननेवाला दैविक्वियावादी मिथ्यादृष्टि है। ऐसी तत्त्व 
की बात सुननेवाले विरले ही होते हैं । योगसार में भ्राता है कि - _ 
'विरला जाने तत्व को, श्ररु सुनन्‍्त है कोय । 
विरला ध्यावे तत्व को, विरला घारे कोय४/. .' 


संयोगदृष्टिवाले को ऐसा लगता है कि भ्रग्ति जली, इसलिए पानी 
गर्म हुआ; बेलन फिरा, इसलिये रोटी गोल हुई; परन्तु स्वभावदुष्टि से 
देखें तो म्लम मिट जाय। देखो ! आटे की पर्याय पलठकर रोटी हुई है, 
यह क्रिया परिणामस्वरूप होने से परिणाम से अभिन्न है तथा परिणाम 
परिणामी (भाटे) से अभिन्न है। इसमें बेलत ने क्या किया ? कुछ नहीं । 
बेलन में भी जो फेरने की क्रिया हुई है, वह अपने परिणामस्वरूप है; वह 
क्रिया परिणाम से भिन्न नहीं है तथा वह परिणाम (बेलन के) परमाखुओं 
से भिन्न नहीं है तो दूसरी वस्तु ने इसमें क्या किया ? श्र्थात्‌ कुछ नहीं किया; 
मान्न दूसरी वस्तु उसमें सहचरपने निमित्त है - इतना समभना। । 

इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि “जो भी किया है, वह सब क्रियावान्‌ 
द्रव्य से भिन्न नहीं है ।! भज्ञानी को ऐसा लगता है कि पहले की अवस्था 
पलटकर जो नवीन अवस्था हुई, वह पर से हुई; परन्तु ऐसा नहीं है। 
आत्मज्ञानी स्त्री हो, वह रोटी बनने में निमित्त है, परन्तु निमित्तकर्त्ता नहीं 
है । रोटी की भ्रवस्था तो स्वयं रोटी के कारण ही हुई है, किन्तु जिसका 
थोग व रागरूप उपयोग निमित्त होता है- ऐसे भ्ज्ञानी को निमित्तकर्ता 
कहा जाता है। जिसको राग का कर्त्तापना छूट गया है तथा ज्ञाता-दृष्ठाइप 
भगवान आत्मा दृष्टि में श्राया है, उस धर्मी जीव का राग यद्यपि रोटी होने 
की क्रिया में निमित्त है, तथापि निमित्तकर्ता नहीं । धर्मी को जो ज्ञान 
हुआ, उसमें रोटी की पर्याय निमित्त है। यह बात इसी शास्त्र की १००वीं 
गाथा में श्रा चुकी है। 

इस बात को सुनकर कोई-कोई ऐसा कहते हैं. कि ये उपादानवादी 
निमित्त का श्राश्रय तो खूब लेते हैं, और कहते ऐसा हैं कि निमित्त से काये 
नहीं होता; देखो न! इस सोनगढ़ में परभागममन्दिर के निर्माण 
में छत्वीसं लाख रुपया खे हुआ, क्या यह सब निमित्त के आश्रय बिना ही 
हुआ है ! हे 
उनसे कहते हैं कि भ्ररे भाई ! पर को कौन कर सकता है ? जगत 
में झात्मा की या परमाणु.की जो भी क्रिया होती है, वह सब. परिणाम- 


र्र]ः ॥ * | अ्रवचनरत्नाकर भाग दे 


स्वरूप है, परिणाम से भिन्न नहीं है; तथा परिणाम .परिणामीः द्रव्य से 
भिन्न नहीं है - यह . महासिद्धान्त है। अतः जो भी. क्रिया है,. वह अपने . 
द्रव्य से होती है; अन्य किसी से नहीं । ७६वीं गाथा में प्राप्य, “विकार ' 
तथा निवेर्त्य कम की. वात आई है। जो पर्याय जिससमय होती | 
उसीसमय द्रव्य प्राप्त करता है; इसलिए वह प्राप्य कमें है ! वह पर्याय पूर्व 
की पर्याय पलटकर हुई है, इसलिये वह विकार्य कम है । तथा वह नवीन 
उत्पन्न हुई है, इसलिए वह निवेत्य कर्म है। उससमय वही पर्याव होनी है, 
इसलिए उसे छ्ुव भी कहते हैं । 


इसप्रकार परिणामस्वरूप क्रिया का कर्सा द्रव्य-स्वयं है, क्योंकि क्रिया 
से द्रव्य अभिन्न है; इसलिये क्रिया पर से कभी भी नहीं होती । ह 


इसीप्रकार और भी समझ लेना । जैसे :- ' हे 


(१) ये जो होंठ हिलते हैं, यह पुद्गलस्कन्व की उत्पादरूप पर्याय है। . 
यह पर्याय पूर्व की पर्याव पलटकर हुई है, इसलिए यह क्रिया है और क्रिया 
अपने परिरयाम से भिन्न नहीं 'है तथा परिणाम अपने परिणामी से 
भिन्न नहीं है; इसलिये यह पर्याय जीभ से याइच्छा से या आत्मा से . 
नहीं हुई है । ; न्‍ 

(२) यह जो श्वास चलती है, यह पुदंगल' की क्रिया है। क्रिया 
परिणाम से भिन्न नहीं है तथा परिणाम उसके परमाणु से भिन्न नंहीं हैं 
इसलिए इ्वास का कर्ता पुद्गल है, आत्मा नहीं । 

(३) मृत्यु के समय श्वास अटक जाती [ क्रिया पुदूगल से 
' अभिन्न है। श्वास की क्रिया पर आत्मा का अधिकार नहीं है, जड़ की ' 
क्रिया को आत्मा कैसे करे ? ु 

लोक में भी कहा जाता है कि. भाई !: 'श्वास सयी नहीं द्वोती”, 
क्योंकि वह जड़ की क्रिया है । आत्मा तो जानने के परिणाम, का कर्ता है.।' 
श्वास की क्रिया करने की आत्मा में शक्ति नहीं है। भाई ! श्वास तेरी ' 
वस्तु नहीं है तथा तुकमें श्वास नहीं है । परमाणु की क्रिया. क्रियावान से , 
भिन्न नहीं है । यह द्वव्य की क्रिया कर्ता से भिन्न नहीं है, अभिन्न है | यह . 
महासिद्धान्त भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचन्द्राचाय आदि सन्तों.ने 
जगत के समक्ष प्रगट किया है । श्वास की क्रिया तो अ्जीव की : क्रिया है, , 
जीव उसे नहीं कर सकता । अरे भाई ! .जव श्वास की 'क्रिय़ा भी तू चहीं 
कर सकता तो ये बड़े-बड़े कारखाने जो चलते हैं, उनकी क्रिया का कर्त्ता तू | 
कैसे हो सकता है ? एक-एक परमारा के पलटने की जो क्रिया होती है, वह - 
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क्रियावान पदार्थ से भिन्न नहीं है अर्थात्‌ भिन्न वस्तु से कोई भी क्रिया नहीं _ 
होती - यह वस्तु की स्थिति है। - | 

अब कहते हैं कि “इसप्रकार वस्तुस्थिति से ही (वस्तु की ऐसी ही 
मर्यादा होने से ) क्रिया और कर्त्ता की अभिन्नता सदा ही प्रगट होने से, जैसे जीव 
व्याप्य-ब्यापकभाव से अपने परिणाम को करता है, और भाव्य-भावक़भाव 
से उसी का अनुभव करता व भोगता है; उसीप्रकार यदि व्याप्य-व्यापक- 
भाव से पुदूगलकर्म को भी करे और भाव्य-भावकभाव से उसको भी भोगे 
तो वह जीव अपनी और पर की एकत्रित हुई दो क्रियाओं से अभिन्नता का 
प्रसंग आने पर-स्व-पर का परस्पर विभाग अस्त (नाश) हो जाने से, अनेक 
द्रव्यस्वरूप एक आ्ात्मा का अनुभव करता हुआ मिथ्यादृष्टिपने के कारण 
सर्वेज्ञ के मत से बाहर है |... 
.बस्तु की मर्यादा ही ऐसी है कि वस्तु की पर्याय स्वयं में स्वयं से 
होती है। वह पर से कभी भी नहीं होती | प्रत्येक पदार्थे की वर्तेमान पर्याय 
दूसरे द्रव्य की पर्याय में प्रवेश करके उसे बदल दे - ऐसी वस्तुस्थिति ही _ 
नहीं है। 'ही' लगाने से एंकान्त नहीं होता, यह तो स्याह्वाद मार्ग है । 
श्रपनी_ पर्याय श्पने से द्वी होती है... पे कमाधन पर से। | द्वोती - इसका नाम 
ग्रनेकान्त है। कर्थंचित्‌ पर्याय स्वयं से हो व कर्थचित्‌ पर से हो - ऐसा वस्तु 
का स्वरूप नहीं है। स्वयं से भी हो और पर से भी हो - यह तो 'फूदुड़ीवाद 
है। हे भाई | रोटी के टुकड़े होते हैं, वह पुद्गल की क्रिया है; अंगुली 
के कारण टुकड़े नहीं होते । रोटी के दुकड़' होते हैं, वह टुकड़े होने की 
क्रिया है, वह क्रियावान परमाणु से भिन्न नहीं है, अर्थात्‌ वह क्रिया भिन्न 
पदार्थ से नहीं हुई है । देखो ! यह भेदज्ञान की वात है । कहते हैं कि किसी 
के घर में कोई प्रवेश करे- ऐसी मर्यादा ही नहीं है। अपनी पर्याय में 
दूसरे की पर्याय प्रवेश करे अथवा दूसरे की पर्याय में अ्रपनी पर्याय प्रवेश 
करे - ऐसी वस्तु की मर्यादा ही नहीं है । ह 

कुम्हार से घड़ा हो - ऐसी वस्तु की मर्यादा नहीं है। घड़े की पर्याय 
मिट्टी से हुई है । मिट्टी के परमाणु पलटकर घड़े की पर्यायरूप हुए हैं, 
यह क्रिया परिणामस्वरूप है तथा परिणाम से भिन्न नहीं हैं और वह 
घड़ारूप परिणाम द्रव्य से (मिट्टी के परमाणुझों से) भिन्न नहीं है। 
श्रहो ! भगवान का कोई अ्रदूभूत अलौकिक मार्ग है। भगवान ने ले मार्ग 
बनाया नहीं है; जैसा है, उसे वैसे का वैसा मात्र बताया है। छहों द्रव्य 
श्रपनी-झपनी किया के स्वयं कर्ता हैं, उनमें पर का रंचमान महा क्रिया के स्वयं कर्ता हैं, उनमें पर का रंचमाज भी 
नहीं हैं। परमाणु में परमाणु की क्रिया क्रियावान से भिन्न नहीं है, भ्रभिन्न 
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है- ऐसी वस्तु की मर्यादा है ।आत्मा रोटी का .टुकड़ा कर संके, दाँत हिला ' 
सके या पर का कुछ कर सके - ऐसी वस्तुस्थिति ही नहीं है, ऐसी भ्रात्मा ' 
की सामथ्यें ही नहीं है। »« . « रे 


संयोगदृष्टिवालों को दिखता है कि भ्रात्मा हाथ से .रोटी का टुकड़े... 


तोड़ता है; परन्तु ऐसी वस्तु की स्थिति ही नहीं है । संयोग से देखनेवाले' 
मिथ्यादृष्टि भ्रपनी मान्यता में वस्तु की मर्यादा को. खण्डित कर डालते हैं ।' 
देखो ! भगवान ने उपदेश दिया - यह कहना भी व्यवहारनय का कथन है। : 
वाणी वाणी के कारण निकलती हैं, उसमें ज्ञान निमित्त है। वाणी की - 
पर्याय का उत्पाद वांणी के परेंमाखणुओं से होता है; आत्मा से ' नहीं, इच्छा 
से भी नहीं । (भगवान के तो इच्छा के निमित्त बिना ही वाणी खिरती है) . 


धवला शास्त्र में श्राया है कि लोकालोक. केवलज्ञान में निमित्त है. ' 


-“ इसका अर्थ यह नहीं है कि केवलज्ञान की पर्याय लोकालोक॑ से या लोका- 
लोक के कारण हुई है। केवलज्ञान की पर्याय लोकालोक, में' निमित्त, है 
अर्थात्‌ केवलज्ञान है, इसलिए लोकालोक है - ऐसा नहीं है। न लोकालोक॑ की... 
सत्ता के लिए केवलज्ञान की अपेक्षा है श्रौर न केवलज्ञान के अस्तित्व के लिये. 
लोकालोक की। दोनों अपने-अपने में पूर्ण स्वतंत्र व्‌ स्वाधीन हैं। लोकालोक 
तो ज्ञान का परज्ञेय है, स्वज्ञेय तो अपने द्रेव्य-गुरा-प्र्याय हैं । ऐसा'ही वस्तु 

का स्वरूप है । | 


७५वीं गाथा में झा चुका-है कि. आत्मा-के ज्ञानपरिणाम में राग 
निमित्ते है। ऐसा राग को. जाननेवाला ज्ञान ही.जीव. का. कार्य है, राग , 


जीव का कार्य नहीं है। ज्ञात की पर्याय स्व-परप्रकाशक होने- से .स्व को: * ' 
भी जानती है तथा राग .को भी जानती.है। राग है, इसलिए .राग 


का जानपना नहीं है; बल्कि ज्ञान में “स्वयं स्व-परप्रकाशक सामर्थ्य 
है। ज्ञान अपनी उस सामथ्य से स्व-पर को जानता,है.। यद्यपि ज्ञान की: 
परिणति में धर्मी जीव को राग निमित्त है, तथापि.घर्मी जीव अपनी ज्ञान की 
परिणति को राग के कारण नहीं जानता । अ्रप॑नी ज्ञान की, पर्याय स्वयं 
परिणामस्वरूप क्रिया है, वह परिणाम द्रव्य से अ्भिन्न.है; इसकारण उस, * 
पर्याय का कर्त्ता आत्मद्रव्य है, निमित्त (राग) नहीं। ... . . . 


आजकल तो इस बारे में बहुत स्थूल: भूल चंल रहीहै। पर से या 


निमित्त से कार्य .होता-है-इस मान्यता.के मूंल में हीं भूल है। स्वामी . 


कातिकेयानुप्रेक्षा. में लिखा:है' कि- प्रत्येक . पदार्थ: कीं तत्समय होनेवाली :. 
पर्याय अपनी काललब्धि से प्रगठ हुई है। “ प्रत्येक पर्याय का -जन्मक्षण: है, - 
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उत्पत्ति का .स्वकाल है, उस ही से वह पर्याय हुईं है, निमित्त से नहीं 
अवचनसार की १०२वीं गाथा में पर्याय क्रे जन्मक्षण की बात आई है । 
कक पलटती हुई अवस्था के काल में सहचर पदार्थ देखकर वह 
पय 38 निमित्त के कारण हुई है - ऐसी मान्यता का यहाँ स्पष्ट निषेध 
किया है। 5 ह 

हु देखो, यह लकड़ी ऊँची हुई है, यह इस लकड़ी की पलटनेरूप क्रिया 
है; यह क्रिया परिणामस्वरूप होने से परिणाम से भिन्न नहीं है,. तथा 
परिणाम , (लकड़ी के) परमारणुओं से भिन्न नहीं है। उस क्रिया को 
रे 0. ही हैं अब "क्रिया की कर्ता अँगुली नहीं है। लकड़ी 

का कत्ता भात्मा तो है ही नहीं, परन्तु भ्रंगुली ने भी 

इस लकड़ी को ऊँचा नहीं किया है । ७७७४७ 


...._ रोटी तवे पर गर्म होती है, वह आाटेरूप परमाणुओं की क्रिया है, 
उन परमाणुओं के उष्ण होने की योग्यता के कारण रोटी गर्म हुई है; तवे 
से नहीं, अग्नि से भी नहीं । रोंटी को तवे पर उलटने-पलटनेवाली वाई के 
हारा भी रोटी गर्म नहीं हुई है। वहाँ तवे पर रोटी की उलटने-पलटनेरूप 
क्रिया भ्रपने परमाणुओं से अभिन्न है, वाई उसको हाथ द्वारा पलट सके - 
ऐसा है ही नहीं । भ्रहो ! वस्तु की ऐसी अवाधित मर्यादा है । 


क्रिया व कर्त्ता का अभिन्नपना सदैव प्रगट ही है; इसलिए प्रत्येक 
द्रव्य की प्रत्येक पर्याय स्वयं से ही होती है; पर से नहीं - ऐसा सिद्ध होता 
है। सदी है गत र्वया मि्या है कर्ता होता है - यह मान्यता सर्वथा मिथ्या है । घड़े की पर्याय _ 
मिट्टी से होती दम पर 2327 कुम्हार नहीं। वस्तु पर्याय में है तथा 
पर्याय को कर्ता वस्तु स्वयं है। द्रव्य वे पर्यायस्वरूप क्रिया का अ्रभिन्नपना 
सदा ही प्रगट है। भ्रहाहा ! ये जो अक्षर लिखे हैं, ये पेन से नहीं लिखे हैं 
क्योंकि अक्षर की क्रिया व पेन भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं। अक्षर का लिखा जाना 
भ्रक्षर के परमाणुओं की क्रिया है, अतः वह परमाणुओं से अभिन्न है, उसका 
कर्ता वे परमाणु ही हैं, परन्तु हाथ से या पेन-पेन्सिल से उन अक्षरों के 
लिखने की क्रिया नहीं हुई है। गजब वात है भाई ! परन्तु क्या करें, वस्तु 
का स्वरूप ही ऐसा है । $ 

समयसार के भ्रन्तिम २७८वें.कलश में श्री अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं 
कि “जिनने अपनी शक्ति से वस्तुतत्त्व को यथाथ्थंरूप से भलीभाँति कहा 
है, उन शब्दों ने इस 'समय' (समयसार) की व्याख्या की है; स्वरूपगुप्त 
अमृतचन्द्रसूरि का इसमें किड्चित्‌ भी कतंव्य नहीं है 
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अहाहा“““” ! झाचाय॑ कहते हैं कि यह टीका (व्याख्या) शब्दों ने " 


की है, मैंने नहीं की । मैं .तोः अपने स्वरूप में गुप्त हँ। भाषा की पर्याय से 
' शब्द परिणमे हैं, उनको -मैं . (आत्मा) नहीं परिणमा सकता । 


प्रवचनसार के अन्त में रे!वें केलेश में भी झंचायेदेव कहते हैंकि 
वास्तव में पुदूगल ही स्वयं शब्दरूप से परिणमित होते हैं, श्रात्मा उन्हें 
परिणमा नहीं सकता । तथा वास्तव में सर्व पदार्थ ही स्वयं ज्ञेयरूप-प्रमेषबरूप .. 
परिणमित होते हैं, शब्द उन्हें ज्ञेय'बनाकर संमभा'नहीं सकते;' इसलिएं '. 
आत्मा .सहित विश्व व्याख्येय है, वाणी के गुंथन .व्याख्या है और . 
अमृतचन्द्रसूरि .व्याख्याता हैं- ऐसा कहकर हे मनुष्यों! “मोह में मत' 
नाचो । अहाहा""”*“* | मैंने शब्द बोले और उन' शब्दों से : तुम्हें ज्ञान 
हुआ - ऐसे मोह से अभिमान मत करो, क्योंकि यह: मान्यता वेस्तुस्वेरूंप - 
के अनुरूप नहीं है। ऐसा कहकर आचाये ने श्रपनी लघुता बताई है - इतना 
ही नहीं, बल्कि वस्तु की.मर्यादा-भी प्रगट की है ।.भाई ! कौन व्याख्या का 
कर्त्ता और कौन समभाये ? शब्द या भ्राषावर्गंणो- आत्मा का काये नहीं है, 
शब्द सुनने से-जीव को ज्ञान नहीं होता है। ८ 


जान के परिणमन की. उससमयं जो क्रिया हुई, वह: तेरी है, तेरा 
श्रात्मा ही उस क्रिया का कर्ता. है; वाणी' उस ज्ञान “क्रिया का कर्ता 
नहीं है। वर्तमान में प्रवचन सुनने से जो ज्ञान. हुआ है, वह शब्द सुनने से 
नहीं हुआ है । भगवान ! इसमें किसी को विवाद करना. हो तो भले' करे 
परन्तु वस्तु की मर्यादा ही ऐसी है कि .वस्तु.की पलटनेरूप क्रिया (वस्तु से) 
स्वयं से होती है, पर.से नहीं होती ।. अहो ! वस्तुस्वरूप बहुत गम्भीर है । 
यह चश्मा जो इसप्रकार ऊँचा-होकर आँखों पर लगा है, इसे जीव नहीं कर 


सकता; अ्रंगुली या हाथ का भी यह कार्य.नहीं है |. तथा चश्मा है, इसलिए... 


हम शास्त्र पढ़ते हैं - ऐसा- भी नहीं-है। ज्ञान की पर्याय ज्ञान.से- होती :है, पर 
से नहीं । शब्द कानों में पड़ने से भी ज्ञान नहीं होता. । 


प्रश्न :- स्वामी समन्तभद्राचार्य ने तो वाह्य और. अभ्यन्तर - दो 
कारण कहे हैं, उसका क्या अभिंप्राय है ? ! 


उत्तर :- हाँ, कहे हैं; परन्तुं उक्त दो कारण” कहकर स्वामी 
समन्तभद्र ने: प्रमाशज्ञान दर्शाया है:।:अप्यन्तर क़ारण निश्चय' तथा बाह्य 


निमित्तकारंण व्यवहार - इसप्रकार दोनों के .प्रमांशज्ञान- में भी: पर्याय: : 


स्वयं से होती है/- इसप्रकार निश्चय को श्रन्दरं में रखकर बात है| कार्य 
तो अ्रभ्यन्तर कार से ही होता. है - इस-बातं को रखकर ही वहाँ. बाह्य 


समयसार गाथा ८५५ ] [ २७७ 
निमित्त का ज्ञान कराया है । निमित्त का ज्ञान कराने हेतु बाह्य कारण 
कहा है, परन्तु निमित्त कार्य का वास्तविक कारण नहीं है। धवला शास्त्र 
के. छठवें माग में स्पष्ट कहा है कि भ्म्यन्तर कारण से हीं सर्व कार्य होते _ 





हैं, बाह्य कारण से नहीं। दे े 

भाई ! वाणी से या अन्य (शुभरागादि) निमित्तों से ज्ञान नहीं 
होता । ज्ञान की पर्याय. का स्व-परप्रकाशक स्वभाव है, इसकारण स्व का 
अनुभव होता है, उसमें पर का भी ज्ञान होता है - ऐसा ज्ञान की पर्याय का 
धर्म है। भ्रहाहा “| ज्ञान की पर्याय में स्व-पर को प्रकाशित करने की 
सहज सामयथ्य॑ होने से पूर्रानन्‍द का नाथ चैतन्यस्वरूप भगवान आत्मा पर्याय 
में जानने में आता है; : परन्तु अज्ञानी की दृष्टिः भ्रन्तर्मुख नहीं है, भ्रवादि 
से राग के वश हुए अशानी का लक्ष्य निज आ्रात्मद्रव्य पर नहीं जाता है; 
इसकारण जिस राग व॑ पर्याय को वह वाहर में जानता है, उस राग व 
पर्याय में एकत्व स्थापित कर लेता है । यह बात समयसार की १७-१८वीं 
गाथा में भी आ चुकी है, वहाँ कहा है कि - 

“ऐसा अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा आवाल-गोपाल सबको 
सदाकाल स्वयं ही भ्रनुभव में श्राता है; तथापि भ्रनादिबन्ध के वश से पर 
(परद्धव्यों) के साथ एकपने के निश्चय में मूढ़ जो भ्ज्ञानी हैं, उनको 'यह जो 
अनुभूति है, वही मैं हैँ - ऐसा भझात्मज्ञान उदित नहीं होता |” यहाँ जो 
अनुभूतिस्वरूप आत्मा कहा, वह त्रिकाली ध्रुव की वात है। जिसमें 
स्व-पर को जानने की सामथ्ये है- ऐसा आत्मा ज्ञान की पर्याय में झ्लाबाल- 
गोपाल सबको जानने में आता है। अज्ञानी को भी वर्तमान ज्ञान की पर्याय 
में अपना द्रव्य अनुभव में भाता है, परन्तु भ्रज्ञाती की द्रव्य पर दृष्टि नहीं 
है; इसकारण वह जिस राग या पर (निमित्त) को जानता है, उसे ही यह 
मैं हूँ' - ऐसा अम से मान लेता है । 

इसप्रकार भज्ञानी को द्रव्यदृष्टि के बिना आत्मज्ञान उदित नहीं होता । 

| आचारयों ने कैला गजब का काम किया है। केवलज्ञान 

को प्रसिद्ध कर दिया है। वे कहते हैं कि भगवन्‌ ! तेरी एकसमय की 
ज्ञानपर्याय में स्व-परप्रकाशक सामथ्यं है। भरे ! अज्ञानदशा में भी एकसमय 
की ज्ञानपर्याय में स्व-परप्रकाशक स्वभाव है। भ्रकेला परप्रकाशक ज्ञान 
कभी नहीं रहता । प्रत्येक समय पर्याय में स्व-परप्रकाशक स्वभाव होने से 
ज्ञान में अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा जानने में आता है, परन्तु भज्ञानी 
की वहाँ दृष्टि नहीं है; इसकारण उसे ऐसा भ्रम रहता है कि मैं राग व 
पर्याय को जानता हूँ । (वस्तुतः तो वह ज्ञान को ही जानता है। ) 
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' देखो ! श्रात्मा जब -राग-द्वेष आदि 'भाव करता' है, उससमय-- कर्म 
का बन्ध होता है। वहाँ जो राग की क्रिया होती है, आत्मा 'उसके साथ 
अभिन्न है; इसलिए श्रात्मा राग की क्विया का तो कर्तता:है, परन्तु. उससमय . 
जो कर्मबन्ध की अवस्था होती है, उस क्रिया का कंर्ता आत्मा नहीं है 
आत्मा जिसतरह अपनी .विकारी पर्याय का:कर्ता है, उसीतरंह यदि कर्म- 
बन्ध की. क्रिया का भी कर्ता होवे.तो उसे द्विक्रियावादी होने का दोष उत्पन्नः. 
होता है, अर्थात्‌ वह मिथ्यादृष्टि हो जाता है । हे 
ह यहाँ यह कहा है कि क्रिया व क्रियावान' की अभिन्नता सदैव . प्रगट. 
है; इसलिए जो आत्मा की पर्याय होती है, उससे. आत्मा अभिन्न है। अतः . 
आत्मा अपनी पर्याय का कर्ता है। वास्तव में बात . यह है .कि' श्रात्मा में 
जो पर्याय होती है, वह संयोग है;. तथा उसका जो व्यय होता. है,: वह 
वियोग है। अपने द्वव्य की पर्याय का संयोग' त्रिकाली स्वभाव की- अपेक्षा 
से कहा है। जो वततंमानपर्याय उत्पन्न हुई, वह संयोग तथा उसका व्यय 
हुआ, वह वियोग -इसतरह उत्पाद--संयोग - एवं व्यय - वियोग - है ॥ 
पंचास्तिकाय की १८वीं गाथा की टीका में भी यह संयोग-वियोग की बात 
कही है । जहाँ भ्रपनी' पर्याय के उत्पाद-व्यय को संयोग-वियोग कहा:है; 
वहाँ परद्वव्य की तो बात ही क्‍या है, वह तो प्रत्यक्ष पर ही है । :आंत्मा में 
जो संयोगी पर्याय उत्पन्न हुई, शात्मा .अभिन्नपने उसका कर्ता है; : किन्तु 
उससमय संयोग में जो पुदूगलकर्म बंघा, उसका कर्त्ता आत्मा नहीं है। 


जीव जितने प्रमाण में जैसे-जैसे मिथ्यात्व व. राग-हेष के परिणाम 
करता है, उसी प्रमाण में तत्संबंधी जड़कर्मों का बन्धः होता है; परच्तु 
आत्मा उस कर्मबन्ध की क्रिया का कर्ता नेहीं है। क्रिया व कर्त्ता का 
अभिन्नपना सदा ही प्रगट होने से प्रत्येकःश्रांत्मा.की व परद्रव्य की पर्याय 
तत्‌-ततू समय में अपनी-अपनी योग्यता: से उत्पन्न, होती है, निमित्त से 
नहीं । जीव ने जो .राग किया, वह कर्मबन्ध में -निमित्त हैं; परन्तु निमित्त 
ने उस कर्मबन्ध की क्रिया को नहीं किया है । ५ 

आत्मद्रव्य नवीन कर्मंबन्धन में निमित्त नहीं है ।.जिसे द्रव्पस्तभाव 
की दृष्टि हुई है, उसे नवीन कर्म नहीं बँघता; परन्तु जिसे. द्रव्यदृष्टि क्ा 
अभाव हैँ तथा जो पुण्य-पाप के भावों का कर्त्ता होता . है, उस भज्ञानी-के 
राग-द्ेषादिभाव कमंबन्धन में निमित्त होते हैं;: परन्तु. निमित्त से करमंबन्धन 
की परिणति कभी नहीं होती । ' 

कर्ता व क्रिया का: अभिन्नेपना सदाः ही प्रगठ:होने से - जीव व्याप्य- 
व्यापक-भाव से अपने विकारी परिणाम काः कंर्ता है ४ व्यांपके.अर्थात्‌ कें््तो 
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(द्रव्य) तथा व्याप्य भ्र्थात्‌ कर्म (विकारी पर्याय) भ्रज्ञानी जीव व्याप्य- 
व्यापकभाव से विकारी पर्याय का कर्ता होता है तथा भाव्य-भावकभाव से 
विकारी पर्याय का अनुभव करता है। भाव्य भ्रर्थात्‌ भोगने योग्य भाव और 
भावक- अर्थात्‌ उस * भाव को भोगनेवाला (भोक्ता)-यह अज्ञानी कौ 
बात है । इसीप्रकार यदि जीव विकारी भाव के समान व्याप्य-व्यापकभाव 
से पुद्गलकर्म को करे तो उसे दो क्रियाओं के कर्त्ता होने का प्रसंग आयेगा । 
आत्मा जैसा व्यापक होकर अपनी पर्याय का कर्ता है, वैसा ही व्यापक होकर 
कर्म की पर्याय का कार्य भी करे तो वह दो क्रियाओं का कर्ता हुआ - ऐसा 
कहा जायेगा; जबकि जीव दो क्रियाएं कभी भी नहीं कर सकता; अतः 
ऐसा माननेवाला मिथ्यादृष्टि है; क्योंकि उसकी यह मान्यता मिथ्या है । 


जब जीव को दया का मन्दकषायरूप भाव होता है, तब उसी प्रमाण 
में उसे सातावेदनीय आदि कर्मंबन्ध होता है। यदि तीन करुणा का भाव 
हो तो उस प्रमाण में सातावेदनीय श्रादि कर्मबन्ध होता है। जो दया 
का परिणाम हुआ, उसका कर्ता तो भात्मा है; परन्तु उसीसमय जो 
सातावेदनीयकर्म बँघा, उसका कर्त्ता आत्मा नहीं है। जितनी मात्रा में 
जीव विकार करता है, उतनी ही मात्रा में कर्मबन्ध होता है; तथापि 
कर्मंवन्ध की पर्याय का कर्ता भात्मा नहीं है। जब कमबन्ध का कर्त्ता आत्मा 
नहीं है तो फिर शरीर-मन-वाणी, खान-पान, धन्चा, व्यापार आदि परद्रव्य 
की पर्यायों का कर्त्ता आत्मा कैसे हो सकता.है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता। 
हाथ-पैर का हिलना, होंठ का हिलना, भाषा बोलने की क्रिया होना इत्यादि 
तो जड़ की क्रियाएं हैं, इनका कर्ता श्रात्मा कदापि नहीं है । आत्मा भ्रपनी 
शाग की क्रिया का कर्त्ता भी रहे तथा जड़ की क्रिया भी कर दे - ऐसा कभी 
नहीं हो सकता । 


भाई! मुख्यरूप से निम्नांकित पाँच बातें समभने योग्य हैं :- 
उपादान, निमित्त, निश्चय, व्यवहार तथा क्रमबद्धपर्याय । 


वर्तमान में इन पाँचों की चर्चा भी खूब चलती है। दिगम्बर सन्तों 
ने जगत के समक्ष सत्य जाहिर कर दिया है.। वे यहाँ कहते हैं कि भ्ज्ञानी 
जीव राग का कर्त्ता व हर्ष-शोक का भोक्ता है, परन्तु जड़कर्म का कर्तता- 
भोक्ता कदापि नहीं है । तत्त्वार्थसूत्र में “विपाको&नुभवः ऐसा जो कहा है, 
वह व्यवहारनय से निमित्त का कथन किया है। जो ऐसी कथनशैली के 
झभिप्राय को नहीं समझता और उस कथन को उसीरूप में यथार्थ मान 
. लेता है, वैसा ही श्रद्धान कर लेता है; उसकी यह मान्यता मिथ्या है ।. 
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. यदि कोई ऐसा माने कि जीव व्याप्य-व्यापकभाव से पुदूगलकम को 
करता है अथवा भाव्य-भावकभाव से पुदूगलकर्म को  भोगता है,. तो वह. 
जीव अपनी व पर की - दोनों क्रियाओं को मिलाता है .और ऐसा: करने से -. 
दोनों क्रियाओं के अभिन्नपने * का प्रसंग आने 'पर स्व-पर का -विभाग ही 
अस्त हो जाता है | यदि आत्मा दो क्रियाओं का कर्त्ता बनता है तो अपनी 
पर्याय व पर की. पर्याय की भिन्नता के - अस्त होने का प्रसंग प्राप्त होता है, 
जबकि ऐसा विंल्कुल नहीं है; इसकारण ऐसी मान्यता मिथ्यादशंत्,ही है-। 


अरे भाई ! यह बात समभनी पड़ेगी। रोटी, दाल; भात, चटनी 
आदि खानें की इच्छा का कर्ता आत्मा है; परन्तु रोटी, दाल, भात आंदि 
खाने की क्रिया कां कर्ता आत्मा नहीं है। यह जड़ की क्रिया है, इसे मैंने . 
किया - ऐसा जो मानता है, वह द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि है ॥ ... 


प्रश्च :- यदि ऐसा है कि एंक द्रव्य का कर्ता दूसरा द्रव्य:नहीं है. तो 
ज्ञानावरणी कर्म का उदय ज्ञान को रोकता है: - ऐसा जो शास्त्रों में कथन 
आ्राता है, उसका क्या अभिप्राय: है ? 


उत्तर :- ज्ञानावरंणी कर्म जड़ पुंदूंगल की पर्याय है, वह ज्ञान की . 
हीनदशा में निमित्त है; परन्तु ज्ञान की हीनंदशा जड़कर्म के कारण. नहीं 
हुई है। शास्त्रों में व्यवहारनय से निमित्त का कथन है और संसारी जीवों 
को भी चिरकाल से अपनी निमित्ताघीन दृष्टि होने सें ऐसा अभ्यास है कि. 
“निमित्त से कार्य होता है, - इसकाररण स्वतंत्रता की बात हृदय में वंठना 
कठिन पड़ती है, परन्तु भाई ! शास्त्र में जिस अपेक्षा जो कथन हो, उसे 
यथार्थ समझना चाहिए। ज्ञान की हीनाघधिक' अवस्था अपनी पर्याय की 
योग्यता से होती है; उसमें ज्ञानावरणी कर्म का .कोई कत्त॑व्य नहीं है, वह ' 
तो मात्र निमित्तरूप से उपस्थित होता है । इसीप्रकार वीर्यान्तरांय कर्म का 
उदय है, इसलिए आत्मा में शक्ति की हीनदशा.हुई है - ऐसा भी नहीं है । 
वीर्यान्तराय कर्म का उदय उसमें कुछ नहीं करता । " 


यह बात. भ्रवतक सुनने नहीं मिली, इसलिए अटपृटी-सी, नयी-सी 
लगती है; परन्तु भाई ! यह तो भगवान की दिव्यध्व्रनि,से प्रगट हुई सत्य ' 
वात है। कर्म का उदय जड़ की. पर्याय है,. वह आत्मा की अवस्था - को.हीन 
कैसे कर सकता है ? जीव. की.पर्याय कर्म का.स्पर्श ही नहीं करती और कर्म 
भी जीव की पर्याय को स्पर्श नहीं करता -- ऐसी वस्तुस्थिति है । . 


. . ज्ञानी को जो विकल्प. होता है, वह: उसका. जाननेवाला है ।: ज्ञोनी द 
जानने की क्रिया भी करे और राग की क्रिया भी करे->ऐसा'नहीं . होता: । 
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इसीतरह भज्ञानी राग की क्रिया करे व पर की क्रिया करे- ऐसा भी नहीं 
होता । यद्यपि, यह बहुत गम्भीर व सूक्ष्म बात है; तथापि सुखी होना हो तो 
समभना ही पड़ेगा। जो इसे नहीं समझता, उसकी तो मूल में ही भूल है । 
प्रत्येक 2 की प्रत्येक पर्याय उसकी स्वयं की योग्यता से ही होती है, पर 
से नहीं । कहा भी है - योग्यता हि शरणम्‌' भ्र्थात्‌ काये होने में तत्समय की 
योग्यता ही शरण है। फिर भी यदि कोई ऐसा माने कि 'कार्ये पर के काररा' 
होता है' तो स्व-पर की क्रिया-को अभिन्न माननेवाले उस जीव के मत में स्व-पर 
का विभाग: नष्ट हो जाता है - उसकी मान्यता में स्व-पर का एकपना हो 
जाता है। द्रव्य श्रपनी पर्याय को करे तथा पर की .पर्याय को भी करे - ऐसा 
माननेवाला मिथ्यादुष्टि है, स्वज्ञ के मत के बाहर है । किसी को ऐसा लगता 
होगा कि हम तो सब जगह एकान्त की ही बात करते हैं, परन्तु भाई ! यह 
सम्यक्‌ एकान्त है । जीव अपनी पर्याय का कर्त्ता है तथा पर की पर्याय का 
कर्त्ता नहीं-है - इसप्रकार जब सम्यक्‌ एकान्त होता है, तभी निमित्त का भी 
ग्रथार्थे ज्ञान होता है, उसे ही सच्चा अनेकान्त कहते हैं । निमित्त है, किन्तु . 


अनट केसहलार मे भा से: कार्य नहीं होता । , 
में आता है कि ज्ञानावरणी कर्म से ज्ञान रुकता है, 


वीर्यान्तराय कर्म के उदय से वीयें रुकता है, द्शनमोहनीय कर्म के उदय से 
मिथ्यात्व होता है; चारित्रमोहनीय कम से राग-द्वेष होते हैं, भागु कर्म के 
उदय से निश्चित समय तक देह में रुकना पड़ता है आदि; परन्तु हे भाई ! 
उपरोक्त ये सब तो व्यवहारनय के कथन है। झात्मा अपनी योग्यता से 
विकाररूप परिणमन करता है। श्रात्मा पर के कारण रागादि पर्यायरूप 
होता हो - ऐसा नहीं है ८ * ा 
कं प्रश्न :- जब साता के उदय से लक्ष्मी मिलती है, तो निमित्त से 
कार्ये हुआ.या नहीं ? - क 
उत्तर :- भाई ! वह तो निमित्त का कथन है। पैसा तो पैसे के 
कारण है, उसमें सातावेदनीय कर्म निमित्त भले हो । लक्ष्मी आवे, शरीर 
निरोग रहे, इत्यादि पर्यायों का कार्य अपने-अपने से होता है, निमित्त से नहीं । 
.... भ्श्न :-कहावत है कि 'कममें राजा करें रंक; कर्म वाल्यों श्राडो 
अंक" - इसका क्या अर्थ है? ... ! । 
. :... , भ्रएन :- भरे भाई ! ये सब निमित्त की मुख्यता के कथन हैं । राजा 
या रंक की पर्याय स्वयं से होती है; कर्म से नहीं | देखो ! रामचन्द्रजी 
१ हिन्दी श्र्थ :- जगत में जीव कर्म से राजा होता है, कर्म से रंक होता है एवं 
८. जितने भी: अनुकुंल-पतिकुल संयोग होते हैं, वे भी कम से ही होते हैं । ;$ 
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वनवास गये; वहाँ सीताजी का अपहरण हो गया 4 :रामचन्द्रजी सीताजी 
को ढूंढने निकले । वहाँ वन में पत्थर और पहाड़ से . भी. पूछते हैं ! कि हे 
पर्वेतमांला ! क्‍या तुमने सीताजी को 'कहीं जाते या :किसी के-द्वारा ले जाते 
देखा है - ऐसा विकल्प रामचन्द्रजी की “अपनी ' पर्याय का दोष है; कर्म के 
कांरंण नहीं । तथा पश्चात्‌ विकल्प टूट गया तो भी वह कर्म : के. अभाव से 
नहीं, किन्तु स्वयं के निविकल्पस्वरूप: में स्थिर होने से विकल्प टूटा है.। 
जब रावण सीताजी का ' अपहरण करके विमान में ले जा रहा था; 
तब रास्ते में सीताजी ने अपने पैर का जेवर, बिछड़ी, हारं आदि. फेंक दिये 
थें, सीताजी को ढँढते समंय रास्ते में हार के मिल जाने परं: जेब लक्ष्मण 
को दिखाकर पूछा गया कि क्या यह हारे सीतोजी का है? तो लंक्ष्मणं 
ने कहा कि मैं नित्य सीता माता के चरशास्पर्श करता था; अतः मैंने नीची 
नजर से पग में पहनी बिछूड़ी ही देखी थी, ऊँची नजर करके मैंने सीताजी 
को कभी देखा ही नहीं, अतं: हार' आदि नहीं पहचान- सकता |" अहो; 
देखो ! लक्ष्मण की सज्जंनता व नैतिकता ! वे 'तीन. खण्ड के श्रधिपतिं 
वासुदेव थे, सज्जनता व नंतिकता की मूर्ति थे। रामचेन्द्रजी बंलभ्भैद्रं थे 
'लक्ष्मणुजी जंगल में रामचन्द्रजी कीं अनेक प्रकार से सेवां: करते-थे” 
कहना तो व्यवहार -.का कथन है । सेवा का विकल्प-आंया,! इसलियें बाहरं 
में सेवारूप 'क्रिया हुई - ऐसा नहीं है; क्योंकि सेवा का विकल्प.आत्मा की 
रागरूप क्रिया है तथा बाह्य सेवारूप क्रिया 'जंड़ की क्रिया है; और 'एक 
द्रव्य अपनी व दूसरे द्रव्य की दो क्रियाएँ कभी कर ही नहीं' सकता' - यह 
नियम है । 
९/कोई ऐसा माने कि आत्मा श्रपनी व पर की दो क्रियाएँ' करेंता हैं, 
तो वह द्विक्रियावादी मिथ्यादुंष्टि है, सेवेज्ञ के मत से बाहर है।' कर्म ने 
ज्ञान रोक दिया तथा कर्म का कर्त्ता व भोक्ता आत्मा है - ऐसा माननेवाला. 
मिथ्यादुष्टि है। श्री कुन्दकुन्दाचाये के शब्दों में तो वह 'जिशावमदम्‌ 
अर्थात्‌ जिनेंन्द्र की आज्ञा से बाहर है। हे! 
यहाँ तो आत्मा की बात की है। पञ्न्चास्तिकायंसंग्रह में भी कहा है कि 
एक रजकरण अपनी क्रिया करे तथा दूसरे रजकरा की क्रिया भी करे - ऐसा 
त्रिकाल में नहीं हो सकता यह तो मूल सिद्धान्त है, छहों द्वव्यों में लागू 
पड़ता है। एक द्रव्य की पर्याय दूंसरे द्रव्य की पर्यायं को नहीं करती - यह 
मा | । 
जीव पर की दया का भाव करता है तथा पर.की दया पाल भी ' 
सकता है - ऐसा[ं-माननेवाला जीव जिनमतः के :वाहर है' -- यह बात जो ' 
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नहीं समझता, वह इसका विरोध करता है। पर की दया का जो शुभरागर 
है, वह हिंसा है। अरे ! जिस भाव से तीर्थकरनामक कर्म बेंघता है.वह भाव 
भी हिसा है, अपराध है; क्योंकि बन्धन अभ्रपराघ से होता है, निरपराध.से 
बन्धन नहीं होता । जिस भाव से बन्धन हो, वह भाव अपराध है । यहाँ तो 
विशेषरूप से यह कहा है कि “मैं पर की दया पाल सकता हूँ - यह मान्यता 
ही मिथ्यादशैन है, महा-अ्रपराध है । ी, ध 


जिस सोलहकारणभावना से तीर्थकरप्रकृति नामकर्म बँधता है- वह 
सोलह प्रकार का भाव राग है, अ्रपराघ है, गुनाह है। भज्ञानी को तो 
तीर्थंकरप्रकृति के बन्ध का कारणभूत राग होता ही नहीं है । हाँ, ज्ञानी को 
वैसा राग हो सकता है; किन्तु वह ज्ञानी उसका ज्ञाता रहता है ।, जिसका 
स्वभाव की श्रोर भुकाव हुआ है, उस ज्ञानी के अल्पराग शेष है, इसकारण 
उस जाति का विकल्प आने पर तीर्थकरप्रकृति बँध जाती है; परन्तु वह उस 
विकल्प को तोड़कर अल्पकाल में ही मोक्ष जाता है। वहाँ भी तीर्थंकर- 
प्रकृति भ्रथवा उसके राग के कारण मोक्ष होता हो - ऐसी बात नहीं है । 


भगवान सर्वज्ञदेव एवं भ्राचार्य कहते हैं कि भाई ! हमारी श्रद्धा 
व तेरी (भज्ञानी की) श्रद्धा में बहुत फेर है, फर्क है भ्र्थात्‌ मदि कोई ऐसा 
माने कि जीव अ्रपने राग की क्रिया भी करता है तथा पर की क्रिया भी 
करता है तो ऐसा माननेवाला सर्वज्ञ की भाज्ञा से बाहर है। उसे जैनमत की 
श्रद्धा नहीं है। 'मैं पर की दया पाल सकता हूँ, जीवित रख सकता हूं, 
भ्रथवा उपदेश देकर ज्ञान दे सकता हूँ - ऐसा माननेवाला जिन-अआज्ञा से 
बाहर है । 

वन्‍्ध अधिकार में तो यहाँ तक कहा है कि "मैं दूसरों को मोक्ष में 
पहुँचा सकता हूँ - ऐसा जो तू मानता है तो क्या उसकी वीतराग परिणति 
बिना तू उसे मोक्ष पहुँचा देगा ? और यदि उसे वीतराग परिसति प्राप्त 
हो तथा उसका मोक्ष हो तो क्या तूने उसकी वीतराग परिणति की है १ 
नहीं भाई ! ऐसा नहीं है। "मैं दूसरे को बन्च या मोक्ष करा सकता हूँ - 
ऐसा मानना मिथ्यादृष्टि का लक्षण है। 


कोई-कोई ऐसा कहते हैं कि यदि उपदेश से दूसरों को ज्ञान नहीं दे 
सकते तो उपदेश देकर दूसरों को क्यों समझाते हो ? उनसे कहते हैं कि 
श्वरे प्रभु ! सुनो तो सही, जरा घैरय से व शान्ति से सुनो ! वाणी के काल 
में वाणी निकलती है तथां उपदेश के विकल्प के काल में विकल्प होता 
है। यद्यपि दोनों का समकाल है, तथापि दोनों स्वतत्त्र हैं - एक-दूसरे के 
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आधीन नहीं हैं । तथा आत्मा तो सबका ज्ञायक:जानने-देखने वाला ज्ञाता- 
दृष्टा है.। आत्मा उपदेश की .वारी. का क़र्त्ता नहीं है तथा वाणी ज्ञान की 
पर्याय का कंर्ता नहीं है । भाषा'की पर्याय तोःपर की (जड़ की ) है; आत्मा 
उसको. कैसे करे ?! और वह आत्मा क़ा . ज्ञान कैसे करे ? द्रव्य अपना. कार्य 
करता है-.तथां .पर .का :भी कार्ये- करता. है -.ऐसा जो..मानता हैं, वह 
मिथ्यादृष्टि है, जिन-आज्ञा से बाहर है। रे । 


े _/प्रवचनसारें के 'भ्रन्तिम:२ रवें इलोक में ऐसा कहा है कि - “इसप्रकार 

(इस परमागम में) अमन्दरूप से. (जोर से, तेज स्वर में) जो थोड़ा बहुत 
तत्त्व कहा गया है, वह सब.चेतन्य में वास्तव में अ्रग्नि'में होमी गई वस्तु 
के समान. (स्वाहा) हो गया है |; अर्थात्‌ आत्मा के: स्वरूपवर्णन में. वाणी 
की सामथ्य कुछ भी नहीं है । ॥ | 


लाई |! समभनेवाला अपंने कारण से समभता है; वाणी तो उसमें 
निमित्तमात्रं है। वाणी कें कारण ज्ञान नहीं होता । लोगों को शअ्रटपंटा 
लगता है, परन्तु वंया करें ? वस्तु कां स्वरूप ही ऐसा है। द्रव्य अ्रपनी 
पर्याय को करे तथा भ्रन्य द्रव्य की पंर्यायं को भी करे--- ऐसा वस्तु का स्वरूप 
ही.नहीं है। ६८ .'' 


- कोई श्रावक हो या साधु हो, प्ररन्तु यदि वह ऐसा माने कि "मैं दया 
का ,भ्राव भी करता हूँ. तथा परजीवों की दया .भी पालता हूँ तो वह.दो 
द्रब्यों की क्रिया का. कर्त्ता हुआ, इसीकारण वह मिथ्यादुष्टि है। “जियो 
झोर जीने दो - यह वीतराग की वाणी नहीं है। (यह तो किसी अ्ज्ञानी 
' भ्रग्रेज के कथन 7.7७ ४70 ७८ ॥५०' का रूपान्तर है.) भगवान तो कहते 
हैं कि तेरें दया के भाव से दूसरा जीव जीवित रहता है, सुंखी-दुःखी होता 
है- ऐसा तोनकाल में भी सम्भव नहीं है। सब जीव अपनी आयु की स्थिति 
से जीविंत रहते हैं, तू उन्हें जीवित नहीं रखतां। बन्ध अ्रधिकार में श्राता है 
कि मैं पर को मारू या 'जीवितं रखूँ-- ऐसा माननेवालां सिथ्यादृष्टि हैं, 
जिन-श्राज्ञा से बाहर है। 'जीव पर की हिंसा कर ही नहीं सकता।॥ 
मारने व बचाने का भाव आता है, जीव उस भाव का कर्ता भी है; परन्तु . 
पर के साथ उस जीव का कोई सम्बन्ध ही नहीं है। पुरुषार्थसिद्धचू पाय के 
'डडवें छुन्द में कहा है ,कि राग का:भाव 'हिसा है; .शुभराग-का भाव भी 
आत्मा की हिंसा करनेवांला है; पंचमहात्रत के परिणाम का राग: धर्मी 
जीवों. को आता है, “परन्तु. वह आखव- है, हिंसा है |; तत्त्वाथंसूत्र में भी 
शुभराग को आखव॑ कहा है,। 
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: * इसप्रकार रागादि परिणमन ही हिंसा है, पर की दया या हिंसा तो 
आत्मा कर ही नहीं सकता । 


गाथा ८५ के भावार्थ पर प्रवचन 

“दो द्रव्यों की क्रिया भिन्न ही है। जड़ की क्रिया को चेतन नहीं 
करता और चेतन की क्रिया को जड़ नहीं-करता | जो पुरुष एक द्रव्य को 
दो क्रियाएं करता हुआ मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है; क्योंकि दो द्रव्यों 
४7१३१ को एक द्रव्य करता है - ऐसा मानना जिनेन्द्र भगवान का मत 
नहीं है । ' ह 

जगत में जीव अनन्त हैं और पुदूगल अनन्तानन्त हैं । इनमें प्रत्येक 
पदार्थ की परिणति की क्रिया प्रत्येक समय भिन्न-भिन्न है। किसी द्रव्य की 
क्रिया कोई दूसरा करे - ऐसा त्रिकाल में सम्भव नहीं है । दूसरे का जीवन 
परद्रव्य की क्रिया है, वह भ्पनी आयु की स्थिति से जीवित रहता है और 
श्रायु के क्षय से मरता है; इसलिए दूसरा जीव दूसरे जीव को जिलाता है 
अथवा दूसरे जीव की दया पालता है- ऐसा बिल्कुल नहीं है। इसीग्रकार 
प्रात्मा सत्य या भूठ भाषा नहीं बोल सकता । 

श्रात्मा अपनी पर्याय को करता है, परन्तु पर की पर्याय को नहीं कर 
सकता । भ्रात्मा भाषा को जानता है परन्तु भाषा का कर्ता नहीं है। भाषा 
में स्व-पर को कहने की तथा श्रात्मा में स्व-पर को जानने की स्वयं की 
ताकत है। भाषा में स्व-पर का कथन करने की शक्ति स्वतः स्वयं से है, 
आत्मा के कारण नहीं है। अरे भाई ! यह उपदेश सुनते समय वचन की 
क्रिया भिन्न है तथा ज्ञान की क्रिया भिन्न है। ड 

बोधपाहुड़ की ६१वीं गाथा में झाता है कि “शब्दों के विकार से 
उत्पन्न, अक्षररूप परिणमित भाषासूत्रों में जिनदेव ने कहा, वह सुनने में 
झ्रक्षररूप आया; तथा'जिसप्रकार जिनदेव ने कहा, उसीतरह परम्परा 
भद्गबाहु नामक पाँचवें श्रुतकेवली ने जाता””"“। है 

अरे भाई ! भाषा की पर्याय को भगवान भी नहीं कर सकते। जो 
दिव्यध्वनि खिरती है, वह तो शब्दों का परिणमन है। वह दिव्यध्वनि 
अपनी स्वयं की योग्यता से अपने स्वकाल में खिरती है, केवली के कारण 
दिव्यध्वनि नहीं खिरती भ्र्थात्‌ दिव्यध्वनि के कर्त्ता भगवान नहीं हैं, क्योंकि 
दो द्रव्यों की क्रिया भिन्न-भिन्न हैं। तथा ज्ञान की क्रिया यानि आत्मा की 
परिणति भिन्न है, अतः ज्ञान-की परिणति से शब्द के विकारहूप भाषा की 
परिणति हुई - यह बात भी त्रिकाल में सम्भव ही नहीं है। क्या आत्मा 


बा 
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भाषा बोल सकता है ? : नहीं बोल:सकता-। श्री :कुन्दकुन्दाचार्यदेव, ने. कहा है, 
कि भाषा शब्द के विकार से बनी है, हमसे नहीं बनी, केवेली भगवान तथा 
वीतरागी सन्‍्तों से भी नहीं बनी- भाषा को निमित्त की अपेक्षा नहीं है। 
अहो ! आचाये कहते हैं कि 'यह शास्त्र मैंने बनाया. है' - ऐसा कहकर मोह 
में मत नाचो; तथा इनसे (शब्दों से) ज्ञान होता.है,. ऐसा सोचकर भी 
मोह में मत नाचो । (प्रवचनसार, कलश २१) 


यह तो अबाधित सिंद्धान्त है कि 'एक द्रव्य दूसरे द्रव्यों की क्रिया. नहीं 
कर सकता, अन्यथा सब मिलकर एक हो जदयिेंगे, जो कि सर्वज्ञ की भाज्ञा 
के बाहर है । बहुक्रियावादी तो मिथ्यादुष्टि हैं| 


यहाँ कहते हैं (क जिसतरह जड़ की क्रिया को चेतुन पहीं करता, 
उसीतरह जड़कर्म का उदय अपनी. पर्याय को. करे . तथा जीव. के राग 
परिणाम को भी करे - ऐसा नहीं ब्रनता । भरे ! दो तत्त्व भिन्न-भिन्न हैं, 
उनकी पर्यायें भी भिन्न-भिन्न हैं .प्रत्येक.द्रव्य श्रपनी क्रिया करने में. समर्थ 
है तथा पर का कार्य करने में. सर्वेथा पंगु है | ' - 


समयसार में अजीव अधिकार के ४४वें कलश में कहा है.कि 
अनादिकालीन इस महा अविवेक के नाटक में पुदूगल ही नाचता है भ्रन्य कोई 
नहीं और यह जीव रागादि पुद्गलविकारों.से विलक्षण शुद्ध चैतन्यघातुमय 
मूर्ति है। अहाहा““““! भगवान आत्मा चैतत््यसूर्य ज्ञायकस्वभाव के “नूर 
का पूर है। वह भाषा को कैसे करे ? शरीर को वह कैसे चलावे ? भाई ! 
पूजा करते समय जो 'स्वाहा-स्वाहा' इत्यादि बोलते हैं, वह ,आत्मा-की 
क्रिया नहीं है । हाथ ऊँचा-नीचा होता है - वह आत्मा का काये नहीं: है । 


प्रत्येक तत्त्व भिन्न-भिन्न है, वेदान्त की. तरह सब एक नहीं हैं । 
प्रवचनसार की १७२वीं गाथा में अरलिगग्रहर् के १५वें बोल में कहा है.कि 
“लिंग के द्वारा श्र्थात्‌ अमेहनाकार के द्वारा. जिसका ग्रहण नहीं हैः श्रर्थात्‌ 
लोक में व्यापकत्व नहीं है, वो अलिंगग्रहणण , है; इसप्रकार 'श्रात्मा 
पाखण्डियों के प्रसिद्ध साधनरूप आकारवाला, लोकव्याप्तिवाला नही ,है - 


ऐसे अर्थ की प्राप्ति होती है ।” 


. *. सब मिलकर एक आत्मा है - ऐसा अज्ञानी पाखण्डियों का प्रसिद्ध मत 
है। जो कोई कहे कि निश्चय की बात तो वेदान्तियों की वात जैसी लगंती 
है, उनंका यहाँ निषेध करते हैं.। आत्मा सर्वेव्यापक है - ऐसा: माननेवाले 
वेदान्तियों की बात यथार्थ नहीं. है। सब अआत्माएँ .जाति की अपेक्षा से' 
समान हैं, किन्तु सभी मिलकर एक आत्मा नहीं. हैं। 
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यहाँ कहते हैं कि चेतन . जड़ की क्रिया का कर्त्ता नहीं है तथा 
की राग-द्वेषमयी क्रिया या ज्ञानक्रिया का कर्ता कर्म का 2 सह है 
जो व्यक्ति एक द्रव्य को दो क्रियाओं का कर्त्ता मानता है, वह जैन नहीं है, 
मिथ्यादृष्टि है। भ्ररिहन्त :5भगवान ने घातियाकर्मों- का -नाश. किया तथा 
ज्ञानावररंगी कर्म ज्ञान का धात करता है - इत्यादि कथन निमित्त की अपेक्षा 
से हैं, व्यवहारनय के हैं। वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है ।..क्या पर्व्य ज्ञान के 
घातरूप क्रिया-कर सकता है ? नहीं कर सकता; इसीतरह भ्रात्मा भी कर्मों 
को नाश: करने की क्रिया नहीं कर सकता 4 का 


. .प्रवंचनसार की १६वीं गाथा की टीका में घातियाकर्मों के दो प्रकार 
कहे हैं :- (१) द्रव्यधाति तथा (२) भावधाति । अ्रपनी पर्याय भावधाति 
है तथा निमित्त द्रव्यधाति है। जब भावघधातिकर्म श्रपनी पर्याय कां घात 
करता है, तब बाह्य में द्रव्यधातिकर्म का बन्धन होता है। जड़कर्म की 
अवस्था श्रात्मा नहीं करता । जब केवलज्ञान होता है, उससे जीव घाति 
कर्मो का नाश करताः है - यह बात यथार्थ नहीं है। जीव केवलज्ञान की 
क्रिया करता है- यह तो सत्य है, किन्तु साथ में घातिकर्मों के नाश की 
क्रिया भी करने लगे तो जीव दो क्रियाओं का कर्त्ता ठहरेगा; किन्तु ऐसा 
होता नहीं है, वस्तु के स्वरूप में ही ऐसा सम्भव नहीं है। भाई ! बात 
बहुत सूक्ष्म वे गम्भीर है, किन्तु ध्यान से समझने की कोशिश करे झौर 
समझ में न आये - ऐसी कठिन भी नहीं है, समभ में आसानी से झा 
सकती है । ॥ 

. बापू! "मैं क्‍या कर सकता हूँ और क्या नहीं कर सकता'- इसकी 
भी जिसे. खबरः नहीं हो, उसे आत्मा का अनुभव कैसे होगा ? यहाँ तो 
भ्रत्यन्त स्पंष्ट कहते हैं कि जो दो भिन्‍त द्वव्यों की क्रिया का कर्ता एक द्रव्य 
को माने, वह भगवान जिनेन्द्रदेव के मत के बाहर है, उसे सम्यग्दशन न है 
और न हो सकता है । जो दुकान की पैड़ी पर बैठकर मन में ऐसा अभिमान 
करता है कि 'मैंने व्यापार-धन्धे का राग भी किया और दुकान के व्यापार 
की बांह्मप्रवृत्ति भी की', वह मिथ्यादृष्टि है । ३ 


धर्मंसभा में गौतमगणघर पधारे, उनके कारण भगवान महावीर की 
दिव्यध्वनि खिरी - ऐसा नहीं है। यदि ऐसा मानोंगे तो भौतमगणघर को 
इन्द्र ने पहले से ही उपस्थित क्‍यों नहीं किया ? उसका उत्तर है कि 
काललब्धि बिना इन्द्र गौतम को लाने में श्रसमर्थ था। स्वामी कारतिकेय- 
अनुप्रेक्षा बाइस सौ वर्ष पुराना अन्य है, समयसार से भी प्राचीन है। उसमें 


'शषण |... ' [ अवच्ननरत्नाकर,भागं ३. 


कहा है कि “हों द्रव्य, जो.संख्या भ्रपेक्षा अनन्त; हैं, उन सबकी:- प्रत्येक द्रव्य 
की. समय-समय की जो.पर्याय-जिस क्षण होनी हो, 'उसी-उसी' कर ;में होती 

है, वही उसकी काललब्र्धि है। ' / -:. 

. ” प्रवचनसांर के ज्ञेय अधिकार . की १०२वीं गाथा में प्रत्येक॑, द्रव्य की 
समय-समय -होनेवाली पर्याय के जन्मक्षण' की: बात: कही, गई. है ।-:जिस - . 
समंय॑ जो पंयाय होनी. हो, वही. होती है; वही उसका जन्मक्षण :है। 





स्व-अवसर में होती है, भागे-पीछे नहीं । मोती: के। हार॑ “का दुष्टान्त देकर 
वहाँ कर हे आ व त अतनार तो मन है. कि जहाँ-जहाँ जो-जो मोती >वहाँ वे अ्रपने-अपने 
स्थान पर हूँ, आगे-पीछे नहीं । उसीप्रकार अरत्मा में व जड़ में क्रमशः: जो- . 
जो.पर्यायें जिस-जिस.संमय होनी हों, वही-वही उसं-उस सम्रय होती हैं.।. जैसे 
मांला में मोती आगे-पीछे नहीं हो सकते, उसीतरह द्रव्य की प्रेत्येक 'पर्याय 
आगे-पीछे नहीं होती - ऐसा वंस्तुस्वरूप है । / ... ....: ह 
योग से आत्मप्रदेशों के-कस्पन-की. क्रिया भी होती.- है तथा कर्मो का 
प्रकृति व प्रदेश बन्धःभी होता है -इसप्रकार ढों क्रियाएं एक द्रव्य करे + ऐसा 
नहीं बनता । योगों से प्रकृति-प्रदेश बन्च होता है तथा ,कषाय से . स्थिति- ' 
अनुभाग बन्ध होता है-ये सब .निमित्त की अपेक्षा किये.. गये कथन हैं । 
जो कर्म का. संक़मण होता है, वह- उसकी अपनी योग्यता,से होता है, आत्मा ' 
से-नहीं होता । जब-केवलज्ञान होता है, तब,.जो :घातिकर्मों की. कमरूप 
अ्रवस्था बदलकर अ्रकमेंरूप होती है, वह कर्मो के कारंण ही होती है, उसका 
कर्ता आत्मा नहीं है, श्र्थात्‌ आत्मा घातिकर्मों को श्रकमेंरूप नहीं करता । 

« , -अज्ञानीजन ऐसा मानते हैं कि इससे वह हुआ, उससे यह हुआ अर्थात्‌ हे 
एकद्रव्य को दूसरे का कर्त्ता मानकर वस्तुन्यवस्था में गड़बड़ी उत्पन्न करते 
हैं; परन्तु भाई! वह यथार्थ मांग नहीं है। सन्‍्तों ने -तो स्वतन्त्रता का 
ढिढोरा पीढा हैं.। भ्रह्म | केवलंज्ञान की पर्याय जो अ्रमुक काल में स्वयं स्वत 
उत्पन्न होनेवाली थी, वह उसी काल में' स्वयं से उत्पन्न' हुई है। मोक्षमोर्गे 
के कारंण भी मोक्ष की पर्याय प्रगट नहीं हुई हैं । मोक्षमार्ग की पर्ययि के, * 
व्यय होने का क्रम था, तथा उसीसंमय मीक्ष पर्याय के. प्रगट होने का क्रंम॑- 
था, तब ही-मोक्ष पर्याय स्वतंत्रपेने प्रगठ हुई है।:. , , ;' .; ०; ह 
»  शास्त्र'में ऐसा आता है-कि पूर्व की पर्याय उत्तरंपर्याय का 'उपांदान ' 
है - इसका: क्या अर्थ है ? पूर्वपर्याय का व्यय+होकर वंतंमानपर्याय प्रंगट 
हुई है, वह स्वतंत्ररूपसे हुई है। जैनतत्त्वमीमांसा-में पण्डितःफूंलचन्दजी. ने 
इस विषय का बहुत सुन्दर स्पष्टीकरण किया है। पूर्वपर्याय का. व्यय होकर 
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उत्तरपर्याय प्रगट होती है, वहाँ उत्तरपर्याय कार्य है व पूर्वपर्याय " 
कारण है - यह व्यवहार का कथन है। वैसे तो कि बत्य की जो पयोग 
जिससमय होनी हो, वह अपने षद्कारकों के परिसमन से होती है। वह 
, पर्याय न द्रव्य-गुण से हुई, न-परनिमित्त से हुई और न पूर्वेपर्याय के कारण 


' से हुई । जैनधर्म ऐसी स्वतंत्रता का ही मार्ग है। 


> प्रश्न :- जिससमय जो पर्याय , उससमय बट 
तल गिनय विपको होता है? जप जी हो 


, उत्तर :-जो अपने ज्ञायकस्वभाव के सन्मुख होता है, उसे ऐसा 
यथार्थ निर्णय होता है। यहाँ फिर प्रश्न उपस्थित हो सकता है कि जब 
जेसा भगवान ने देखा है; तदनुसार ही भव का अभाव होगा, तो हम उसमें 
क्या कर सकते हैं ? उनसे कहते हैं कि भाई ! जैसा भगवान ने देखा, वैसा ही 
होगा - ऐसा निर्णय किसने किया ? जो केवलज्ञान की एक समय की पर्याय 
की सत्ता को श्रपने ज्ञान में स्वीकार करता है, उसे स्व-सन्मुखता होती है 
तथा उसके अधिक भव नहीं होते। भगवान ने भी उसके भविष्य में श्रघिक 

. भव देखे ही नहीं हैं । 'केवलज्ञानी ने देखे हैं, उसी प्रमाण होंगे! - यह बात 
तो बाद में करना, पहले यह तो बता कि तुझे जगत में केवलज्ञान की सत्ता 
स्वीकार है ? भरे प्रभु ! जबतक केवलज्ञान की सत्ता को स्व-सन्मुख होकर 
स्वीकार नहीं किया, तवतक केवली ने जैसा देखा, तत्ममाण भव होंगे 
- यह बात ही उत्पन्न नहीं होती । भगवान तीन लोक तीन काल को जानते 
हैं - यह तो निमित्त की अपेक्षा से व्यवहार का कथन है। वास्तव में तो वे 
अपनी पर्याय को जानते हैं, जिसमें तीन लोक व तीन काल जाने जाते हैं, 
प्रतिविम्वित होते हैं । 


अहो ! जिस एकसमय की पर्याय में तीन लोक तीन काल प्रति- 
भासित होते हैं, जिसमें अनन्त केवली ज्ञात होते हैं, उस पर्याय की क्‍या, 
कितनी और कैसी सामथ्य होगी ? ऐसे अनन्त-अनन्त सामर्थ्ययुक्त केवलज्ञान 
को जिसने स्वीकार किया, वह पर्याय अल्पज्ञ है तथा जो सर्वज्ञ हैं, वे 
'्र्धव्य' हैं। वास्तव में केवलज्ञान की स्वीकृति अल्पज्ञ पर्याय या परद्रव्य- 
स्वरूप सर्वज्ञ पर्याय के सन्‍्मुख देखने से नहीं होती । अतः उसकी सत्ता की 
स्वीकृति के लिए शुद्ध चैतन्यस्वभावमय निजज्ञायकस्वभाव के सन्मुख 
होकर उसकी प्रतीति होना चाहिए, तव ही उसकी (केवलज्ञान की ) यथार्थ 
स्वीकृति होती है तथा यही अनन्त पुरुषार्थ है। भहाहा ! केवलज्ञान की 
पर्याय जिसके ज्ञान में बैठ जाती है, उसकी दृष्टि स्वभावसन्मुख होती है । 


रहण ] ह ह । [ अवचनरत्नाकर. भाग हे 


४“ंबचनसार की ८०वीं गाथा में कहा है कि जो श्ररिहत्त-को हव्य-गुरा- >>. 


5०वीं गाथा में कहा है कि जो श्ररिहन्त को दत्य-गुरा- 
पर्याय से जानते हैं, उनका श्रात्मसच्मुख लक्ष्य होने से मोह नष्ट होता है । 
अहाहा":! जिस पर्याय में त्रिकालवर्ती अनन्त सिद्ध व केवली प्रत्यक्ष .. 
ज्ञात होते हों, उस केवलज्ञान पर्याव की परम अद्भुत तांकत है । उंसको 
स्वीकार करते ही दुष्टि स्वद्वव्य पर जाती है, इसी में स्वभावसन्मुखता का 
अनन्त पुरुपार्थ भी आ जाता है और एक साथ पाँचों समवाय - स्वभाव, - 
नियति, काल, पुरुपार्थ व निमित्त आ जाते हैं ॥ कार्य की सिद्धि में ये पाँचों . 


समवाय होते ही हैं । 

गजकुमार भगवान के पास वाझी सुनने के लिए गए। हाथी के 
तलवे सदुश उनका कोमल घरीर था। भगवान की वाणी- सुनकर वोले 
प्रभु! मैं दीक्षा लेना चाहता हूँ । और दीक्षा धारण करके द्वारिका नंगरी 
के श्मशान सें ध्यान करने लगे । वहाँ गृहस्थावस्था में जिस कन्या के साथ 
उनका विवाह हुआ था, उसके पिता ने आकर उन्त पर उपसयये किया। उनके 
मस्तक पर मिट॒टी की सियड़ी बनाई तथा उसमें घघेकतें अंगारे भरं दिए । 
तव मुनिराज निजस्वरूप के ध्यान में इतदे.लीन हो गये कि उपसर्गंजयी 
होकर केवलज्ञान प्राप्तकर मोक्ष पधार गये । देखो, पुरुषार्थ की यति! ' 
भगवान की वाणी में पुरुषार्थ की बात आबी है; 
वात करे, वह भगवान का सच्चा भक्त चहीं-है,. उसने भंगवान के द्वारा 

बताये गये पुरुषार्थ के मार्ग को समझा ही नहीं है । यहाँ कहते हैं कि एक .. 


द्रव्य दो द्रव्यों की क्िया-को-करे- ऐसा भयवान का मार्य ही नहीं हैं । 
परद्वव्य के कत्तुंत की कात सर्वेज की आज्ञा से बाहर है | : 


एक परमाणु दूसरे परमाणु का कार्य तंहीं करता, क्योंकि दो द्रव्यों के 
मध्य अत्यन्ताभाव है । एक परमारु दूसरे परमाणु को स्पर्ण नहीं करता । 
शास्त्र भें आता है -कि चार ग्रुण स्निग्ववाला परमाणु छह ग्रुण स्निग्धवाले 
परमाणुओं के साथ मिले तो वे वदलकर छह गुण स्निग्घरूप हो जाते. हैं, 
परन्तु यह तो निमित्त का कथन है! चार गुण स्निग्घवाले छह गुण स्निग्घ- 
रूप जो परिणुंमते हैं, वे स्वयं परिणमते हैं । स्वतंत्रपने परमाणु जो सूक्ष्म 
परिणमा हैं, वह जब ह्थूल 'स्कन्व में मिलता-है, तव स्थल होता है। 
वह स्वयं के कारण स्थल होता है, संयोग के कारण स्थल नहीं होता । 


अहाहा | द्वो द्वव्यों की किया एक द्रव्य करता है -- ऐसा मानना जैनमत 


के वाहर की वात है। रि की वात हैं। जिनमंत के अनुसार एकह्वव्य दूसरे दृव्य को क्रिया ... 
बहा करता । _ ,- .- :+. 
' . इसप्रकार झशवीं गाया पूर्ण हुई ।.' 


ससयसार गाथा ८५६ 
फुतो ट्विक्रियानुभावी मिथ्यावृष्टिरिति चेतु--- 
जम्हा दु श्रत्तमावं पोग्गलभाव॑ च दो वि कुव्वंति १ 
तेरश दु मिच्छादिट्टी दोकिरियाबादिणों हुंति ॥८६॥। 
यस्मात्त्वात्मभाव॑ पुद्गलभाव॑ च॒ द्वावपि कुर्वेति। 
तेन तु मिथ्यादृष्दयो द्विक्रियावादिनों भवंति ॥४६॥ 
यतः किलात्मपरिसामं पुदूगलपरिशामं च कुर्वेतमात्मानं सनयन्ते 
द्विक्रियावादिनस्ततस्ते मिथ्यादृष्टय एवेति सिद्धांत: । भा चेकद्रव्येरप व्रव्य- 
हृयपरिसणयामः क्रियमाराः प्रतिभातु ॥ यथा किल कुलालः फलशसंमवालनु- 
कूलमात्मव्यापारपरिणाममात्मनोध्व्यतिरिक्तमात्मनोष्व्यतिरिक्तया परि- 
शतिमात्रया क्लियया क्वियमाणं कुर्वाणः प्रतिभाति, न पुनः कलशकरणा- 


अब पुनः प्रश्न करता है कि दो क्रियाओं का अनुभव करनेवाला 
मिथ्यादुष्टि कैसे है ? उसका समाधान करते हैं :-- 
जीवभावष पुदूगलमाव - दोनों भाव को श्रात्मा करे। 
इससे ही मिथ्यादुष्दी - ऐसे द्विक्रियावादी हुए॥८६॥। 
गायार्थ :- [ यस्मातु] क्योंकि [आत्मभाव॑] भात्मा के भाव को 
[च] झौर [पुदूगलभाव] पुदुगल के भाव को - [हो प्रषि] दोनों को 
[ कुवंति ] झ्रात्मा करता है - ऐसा वे मानते हैं; [ तेन तु इसलिये [ द्विक्षिया- 
वादिनः] एक द्रव्य के द्वारा दो क्रियाओ्रों का होना माननेवाले [ सिथ्या- 
दुष्टयः | मिथ्यादृष्टि [भवंति] हैं । 
टीका : - निश्चय से द्विक्रियावादी यह मानते हैं कि आत्मा के 
परिणाम को और पुदूगल के परिणाम को स्वयं आत्मा करता है, 
इसलिए वे मिथ्यादुष्टि ही हैं- ऐसा सिद्धान्त है। एक द्रव्य के द्वारा दो 
द्रव्यों के परिणाम किये गये प्रतिभासित न हों । जैसे कुम्हार घड़े की 
उत्पत्ति में अनुकूल अपने (इच्छारूप और हस्तादि की क्रियारूप) व्यापार- 
परिणाम को, जो कि अपने से अभिन्न है भौर अपने से अभिन्न परिणतिमात्र ु 
क्रिया से किया जाता है, उसे करता हुआ प्रतिभासित होता है; परन्तु घड़ा 
बनाने के अहंकार से भरा हुआ होने पर भी (वह छुम्हार) .अपने व्यापार 
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हंकारनिर्भरोपि स्वव्यापारानुरूपं मुत्तिकायाः कलशपरिणामं मृत्तिकाया:' 
अव्यतिरिक्त मत्तिकाया: श्रव्यतिरिक्तया परिशतिमात्रया क्रियया क़ियमाणं .. 
कुर्वाणः प्रतिभाति; तथात्मापि पुदुगलकर्मपरिणासानुकूलसज्ञानादात्म- 
परिणामसात्मनो5्व्यतिरिक्तमात्मनो5व्यतिरिक्तया परिणतिसात्रया क्ियया, 
क्ियमारां कुर्वारत: प्रतिभातु, सा पुनः पुदूगलपरिणासकर राहंकार- 
निर्भरोइपि स्वपरिशामानुरूपं पुदूगलस्य परिणाम पुद्गलादव्यतिरिक्त 
पुदूगलादव्यतिरिक्तया परिणतिमाश्नया , क्वियया क्वियमार् .कुर्वाण 
प्रतिभातु । । 


के अनुरूप मिट्टी के घट परिणाम को, जो कि मिट्टी से अभिन्न है और ' 
मिट्टी से भ्रभिन्न परिणतिमात्र क्रिया से किया जाता; है, उसे करता हुआा 
प्रतिभासित नहीं होता; इसीप्रकार आत्मा भी अज्ञान के- कारण पुद्गल- 


कमेरूप परिणाम के अ्रनुकूल अपने परिणाम को जो कि, श्रपने, से अभिन्न है' .. 


झौर अपने से अभिन्न परिणतिमात्र क्रिया से किया जाता है,' उसे करता हुआ 
प्रतिभासित हो; परन्तु पुद्गल के परिणाम को करने के श्रहंकार से भरा 
हुआ होने पर भी (वह आत्मा) अपने परिणाम के श्रनुरूप पुदुगल -के 
परिणाम को, जो कि पुद्गल से अभिन्न है और पुद्गल से अ्रभिन्न परिणशति- 
मात्र क्रिया से किया जाता है, उसे करता हुआ-प्रतिभासित न हो | .' 


भावार्थ :- आत्मा अपने ही परिणाम को करता .'हुआ शभ्रतिभासित 
हो; (परन्तु) पुद्गल के परिणाम को करता हुआ कदापि प्रतिभासित न' 
हो; आत्मा की और पुदूगल की - दोनों की क्रिया एक श्रात्मा ही करता 
है - ऐसा माननेवाले मिथ्यादुष्टि हैं। जड़ चेतन की एक क्रिया हों तो सर्वे 
द्रव्यों के पलट जाने से सबका लोप हो जायेगा -- यह महादोष उत्पन्न होगा । 


गाथा ८६ की उत्थानिका, गाथा एवं टीका .पर प्रवचन 


झब शिष्य ने पुनः प्रश्त किया- कि .दो .क्रियाओं का अनुभव करने 
वाला पुरुष -मिथ्यादृष्टि क्यों है;?, इस,शंक[ का. समाघान इस गाथा में 


किया गया. है । आचाये अमृतचन्द्र टीका-करते , हुए .कहते हैं :-- “निश्चय - ' 


से द्विक्रियावादी यहू.मानते हैँ कि : झात्मा के परिणाम. को- व : पुद्गल.:के 
परिणाम को .स्वयं आ्रात्मा. करता है;- इसलिए चे. मिथ्यादष्टि ही हैं.- ऐसा ' 
सिद्धान्त है.।” के ह 

. आत्मा रागं भी करता है तथा.बोलने की “भाषारूप क्रिया: भी 
करता है! -ऐसा जो मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है।. भाई ! - यदि, सत्य, .: 


समयसार गाथा 5६ ] [ २६३ 


समभना हो तो उसके लिए आगम से एवं युक्ति से सिद्ध की हुई यह बात 
समभना होगी । विषयवासना का भाव भी जीव करता है तथा तद्रूप 
शरीर की अवस्था भी जीव ही करता है - यह मान्यता सिद्धान्तविरुद्ध है । 


मोक्षमार्गप्रकाशक के चौथे अ्रधिकार में मिथ्यादर्शन का स्वरूप 
समभाया है; वहाँ स्पष्ट कहा है कि “जीव को कषायभाव होने पर शरीर 
की चेष्टा भी कषायभाव के अनुसार हो जाती है। जैसे क्रोधादिक होने पर 
नेत्रादि रक्त हो जाते हैं, हास्यादि होने पर बदन (मुख) प्रफुल्लित 
हो जाता है-इन सबको एकरूप मानकर भ्रज्ञानी ऐसा मान लेता है 
कि ये सब कार्य मैं करता हूँ।” इसप्रकार द्विक्रियावादी निश्चय से ऐसा 
मान लेता है कि आत्मा के तथा पुदुंगल के परिणाम को स्वयं आत्मा 
करता है, परन्तु ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं है; अतः ऐसा माननेवाला 
मिथ्यादृष्टि ही है । 


भर टीकाकार झागे कहते हैं कि “एक द्रव्य के द्वारा दो ढब्यों के 
परिणाम किये गये प्रतिभासित न हों । जैसे कुम्हार घड़े की उत्पत्ति में 
अनुकूल अपने इच्छारप भौर हस्तादि की क्रियारूप व्यापारपरिणाम 
को, जो कि अपने से अभिन्न है और अपने से अ्रभिन्न परिणतिमात्र क्रिया 
से किया जाता है, उसे करता हुआ प्रतिभासित होता है, परन्तु घड़ा बनाने 
के श्रहंकार से भरा हुआ होने पर भी वह कुम्हार अपने व्यापार के अनुरूप 
मिट॒टी के घट परिणाम को, जो कि मिट्टी से अभिन्न है और मिट्‌टी से 


्का 


अभिन्न परिणतिमात्र क्रिया से किया जाता है, उसे करता हुआ प्रतिभासित 
नहीं होता ।” 

कुम्हार घड़े की उत्पत्ति के अनुकूल है। वह अपने से अभिन्न अपनी 
रागादि क्रिया करता है, परन्तु वह घड़े की क्रिया को नहीं कर सकता । 
देखो, यह भेदजश्ञान की वात है। घड़ा मिट्ठी ने किया है। मिट्‌ड़ी में घड़ा 
होने की योग्यता का काल था, घड़े की उत्पत्ति का वही कक था; 
इसलिए घड़ा मिद्‌टी में से उत्पन्न हुआ है, कुम्हार ते उसकी उत्पत्ति में कुछ 
भी नहीं किया है। स्त्रियाँ हलुआ बनाती हैं, मिष्टान्न बनाती हैं; तब लोग 
ऐसा कहते हैं कि जो वाई होशियार (चतुर) हो, उसके हाथ से श्रच्छा 
हलुआ बनता है; परन्तु यह बात सर्वेथा असत्य है। भरे भाई ! हलुआ तो 
बाई के हाथ से बनता ही नहीं है, कढ़ाई से भी नहीं बनता । हलुआ बनने 
की जो क्रिया हुईं, उसके कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अ्रपादान व अधिकरण 
-ये छह कारक स्वयं उसमें होते हैं और उन्हीं से: हलुआ बनता है। 
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यहाँ तो यह सिद्ध करना है कि समय-समय में होनेवाली पर्यायों का. 
कर्ता निमित्त अर्थात्‌ परद्रव्य नहीं है । पर की क्रिया का कर्ता आत्मा नहीं. ' 
है तथा आत्मा की क्रिया का कर्ता निमित्त यां परद्वव्य नहीं हैं । 

घड़े की पर्याय में कुम्हार का परिणाम अनुकूल है अर्थात्‌. निमित्त 
है, परन्तु घड़े की पर्याय (परिणम ) स्वयं से हुई है, निमित्त से नहीं। 
घड़े की पर्याय का कुम्हार के परिणाम से होता जिकाल सम्भव नहीं है। ' 
कुम्हार घड़ा बनाने के अहंकार से भरा होने पर भी उसके व्यापांर के 
अनुरूप मिट्टी की घट पर्याय, जो कि मिट्टी. से अभिन्न है तथा मिट्टी से 
अभिन्न परिणतिमात्र क्रिया से करने में आती है, उसे कुम्हार करता है- 
ऐसा प्रतिभासित नहीं होता । अहो ! भगवान का यह ऐसा अलौकिक. मार्ग 
है । किसी की पर्याय में किसी अन्य का अधिकार है ही नहीं । - , 

वन्च अधिकार में यहाँ तक वात की हैं कि 'कोई उपदेश देनेवाला 
ऐसा माने कि मेरे द्वारा दूसरे मोक्ष प्राप्त करते हैं तों वह ऐसा माननेवाला' 
सूढ़ हैं। जीव के वीतरागरूप परिणामों का कर्ता जीव स्वयं है। वे 
परिणाम स्वयं जीव से अभिन्न हैं तथा स्वयं से ही अभिन्न परिणतिमात्र 


क्रिया द्वारा करने में आते हैं। उन्हें दूसरे उपदेशक ने किये हैं- ऐसा अ्ति- 


भासित ही नहीं होता । 


आचार्यंदेव आगे कहते हैं कि “इसीप्रकार आत्मा भी अज्ञान के 
कारण पुद्गलकर्मरूप परिणाम के अनुंकुल अपने .परिणाम को, जो कि 
अपने से अभिन्न है, अपने से अभिन्न परिणतिमात्र क्रिया से किया जाता है, 
उसे करता हुआ प्रतिभासित हो; परन्तु पुदुगल के परिणाम को करने के 
अहंकार से भरा हुआ होने पर भी (वह आत्मा) अपने परिणाम के अनुरूप 
पुद्गल के परिणाम को, जो कि पुद्यल से अभिन्न है और पुद्यल से अभिन्न 
परिणुतिमात्र क्विया से कियां.जाता है, उसे करता हुआ प्रतिमासित न हो ।” 

जीव अपने रागपरिणाम को करता है; यह राग पुदुगलकर्म के . 
वन्वन में निमित्त है; परन्तु उस पुद्गलकर्म के परिणाम को जीव करता 
है- ऐसा बिल्कुल नहीं है । - यहाँ-कहते हैं 'कि जीव स्वयं अपने से अभिन्न 
राग परिणांम को करता है - ऐसा प्रतिभासित होता है, किन्तु कर्मवन्‍्धन ' 
की पर्याय को, जो कि पुदूगल से अभिन्न है, उंसे जीव करंता है - ऐसा प्रंति- 
भासित नहीं होता । आत्मा पुद्यलकर्म को वाँधता है अथवा नष्ट करता 
है- ऐसा वस्तुस्वंहूप ही नहीं है। जीव अपने परिणाम में राग का नाश . 
करके वीतरागता प्रगट करता है, ' उससमय कर्म का नाश हो जाता है 
परन्तु कर्मंनाश 'की क्रिया आत्मा नहीं करता । 
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. गाथो 5६ के भावार्थ पर प्रवचन 


“आत्मा अपने हो परिणाम को करता हुआ अतिभासित हो, पुद्गल 
के परिणाम को , करता हुआ प्रतिभासित नहीं हो ।” जीव पक 
करता है, परन्तु पर की क्रिया नहीं करता । शरीर चलता है तो भ्रज्ञानी 
मानता है कि 'मैं शरीर को चलाता हैँ, परन्तु यह तो विपरीत मान्यता है। 
मोक्षमार्गप्रकाशक के चौथे अ्रधिकार में मिथ्यादर्शन का स्वरूप कहा है । 
वहाँ लिखा है कि जीव की ज्ञानादिक व क्रोधादिक की अधिकता-हीनता- 
रूप भ्रवस्थाएँ होती हैं. तथा पुदंगलपरमाणुओं की वर्खादि पलटनेरूप 
अवस्थाएँ होती हैं, उन सबको अपनी भ्रवस्था मानकर उनमें ऐसी ममकार- 
वृद्धि करता है कि .ये मेरी श्रवस्थाएँ हैं' तथा जीव में व शरीर में निमित्त- 
नेमित्तिकसम्वन्ध हैं, उनसे जो क्रिया होती है, उन्हें अपनी मानता है। 
अपना स्वभाव दर्शन-ज्ञान है, उसकी प्रवृत्ति को निमित्तमात्र शरीर के अंग- 
रूप स्पर्शना दिक द्रव्य-इन्द्रियाँ हैं । यह जीव उन सवको एक मानकर ऐसा 
मानता है कि मैंने हाथ से स्पशं किया, जीभ से चखा, नासिका से सूँघा, नेत्र 
से देखा, कान से सुना, इत्यादि अज्ञानी की विपरीत मान्यता है । 


आँख आदि के फड़कनेरूप एवं खाने-पीनेरूप शरीर की क्रियायें 
जड़ को क्रियाएँ हैं, जो जड़ से ही होती हैं; परन्तु अज्ञानी ऐसा मानता है 
कि बह क्रिया मुझसे होती है, उसकी यह मान्यता मिथ्या है। जीभ, कान 
श्रादि इन्द्रियाँ जड़ हैं। जीभ से चख्ा व कान से सुना - ऐसा मानना अज्ञान 
है, मिथ्यादर्शन है; क्योंकि इन्द्रियों से वह जानता नहीं है, ज्ञान की पर्याय 
से जानता है । इन्द्रियाँ निमित्त हैं, परन्तु निमित्त का भर्थ यह है कि जो पर 
में कुछ करे नहीं । श्रहो ! वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म है । 


कोई माने या न भाने, परन्तु वस्तुस्थिति तो यही है। अरे, जिसे 
सम्यक्‌ स्वरूप को जानने की जिज्ञासा है - दरकार है, वह तो मानेगा ही 
तथा जो मानेगा, उसका कल्याण होगा । जीव को समय-समय विपरीत 
मान्यता से मिथ्यात्व कैसे होता है - इसकी यह बात चल रही है। अज्ञानी 
जीव को जब सुगन्ध का ज्ञान होता है तो वह मानता है कि मैंने नासिका 
से सूंघा है; किन्तु यह शरीर व इन्द्रियाँ तो जड़ हैं, मिट्टी हैं। क्या आत्मा 
नासिका से जानता है ? नहीं, आत्मा नासिका से नहीं, वल्कि ज्ञान से जानता 
है। भ्ररे भाई ! जड़ व चेतन दोनों का स्वभाव प्रकटरूप से भिन्‍न है; 
तथापि भअज्ञानी ऐसा मानता है कि राग से मैंने सूंघा है, परन्तु यह असत्यार्थ 
है। इसीप्रकार द्रव्यमन व ज्ञान को एकरूप जानकर ऐसा मानता है कि 
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मैं मन से जानता हूँ, जबकि स्मृति (स्मरणज्ञान) तो ज्ञान की-पर्याय है, स्मृति 
मन का कार्य नहीं है । स्मरण जड़ (अचेतन) मन से नहीं होता । तथा जब 
जीव को बोलने की इच्छा होती है; तब अपने प्रदेशों को जैसे बोलते बने 
वैसे हिलाता है। उसोसमय एकक्षेत्रावगाह सम्बन्ध होने से शरीर का अ्रेंग 
हिलने से पुद्गल-परमाणुओं की भाषावगंणा वचनरूप. परिणमती -है। 
अज्ञानी उन सबको एकरूप सानकर ऐसा मानता है कि 'मैं बोलता हूँ, 
किन्तु यह सब आत्मा का शभ्रज्ञान है। श्ररे ! अ्ज्ञानी को यह चौबीस घण्टे 
की बीमारी है, आत्मसिद्धि में श्रीमद्‌ राजचन्द्र नें लिखा है :- ; 
आत्मञ्ञान्ति सम रोग नहीं, सद॒गुरु बेच सुजान ) 
शुरु-आज्ञा सम पथ्य नहीं, भ्रोषधि विचार ध्यान ॥। 

भाई ! लोगों को बाहरी जड़ की क्रियाओं में. अपना कर्त्तापना 

भासित होता है - यह आत्मा का रोग है, बीमारी है, जो स्वरूप के समभने 
ही दूर हो सकती है। कुछ लोग तो बल्कि ऐसा कहते हैं कि जो.पर 

को कर्ता नहीं मानें, वे दिगम्बर नहीं हैं। परन्तु भरे भाई ! यह तू क्‍या 
कह रहा है ”? जीव पर का कर्त्ता तीनलोक वे तीनकाल में कभी भी नहीं 
हो सकता - ऐसा यहाँ श्रेष्ठ दिगम्बराचार्य सिद्ध करते हैं । | 

सम्यर्दृष्टि चक्रवर्ती को छहख॒ण्ड का. राज्य होता है,.छियानवै हजार 
रानियाँ होती हैं, परन्तु वह भी ऐसा मानता है कि रागः का एक कण भी 
मेरा नहीं है तो बाहर के ' रजकशण की क्रिया मेरी है - यह कैसे हो सकता 
है ? श्रेणिक राजा एवं भरत चक्रवर्ती क्षायिक संम्यग्दुष्टि थें। “वे ऐसा 
मानते थे कि मैं पर की क्रिया का जाननेवाला हूँ, कर्ता नहीं । यदि पर का 
कर्त्ता माने तो दो द्रव्यों की एकताबुद्धि हो जाती है, जो कि बहुतं मोटी 
भूल है । जिसप्रकार कोई 'एक +-एकज"-तीन' कहे, - यह मूल में भूल है और 
आगे जाकर यही भूल बड़े रूप में हो.जाती है;. उसीप्रकार मैं जड़कर्म का 
तथा शरीरादि परद्वव्य की क्रिया का करता हूँ -- ऐसा जो मानता है, उसे दो 
द्रव्यों की एकताबुद्धिरूप मूल में भूल - मिथ्यादशन है, जो दुःख का पन्थ है । 

भाई ! सम्यग्दशन कोई. अपूर्व वस्तु है, जिसे.सम्यग्ंदंशन होता है. 
उसके भव का अन्त आरा जाता है। अनादि मिथ्यात्व की गाँठ तोड़कर जिसने 
पर से भिन्‍न ज्ञातास्वरूप भगवान आत्मा के अतीन्द्रिय आत्मा का अनुभव 
किया है, वह सुख -मोक्ष के पन्‍थ में आ गया है। इसके सिवाय जो बड़े-' 
बड़े कारखाने चलाते हैं, व्यापार की बड़ी-बड़ी पेढ़ियाँ चलती हैं, ये सब॑ जंड़, 
की क्रियाएं हैं; 'इन्हें मैं केरता हूँ -.ऐसा जो मानता है, वह मिथ्यादृष्टि है,' - 
दुःख - भव के पन्‍्थ में पड़ा है । . 
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मोक्षमागंप्रकाशक के चौथे अधिकार में बहुत अच्छी बात कही 
है :- “शरीर का संयोग होने से एवं छूटने से जन्म-मरण होता है - उसे 
अपना जन्म-मरण मानकर मैं उत्पन्त हुआ, मैं मरूँगा'- ऐसा मानता 
है; जिनसे शरीर उत्पन्न हुआ, उन्हें भ्रपने माता-पिता मानता है; जो 
शरीर को रमावे, उसे अपनी स्त्री मानता है; जो शरीर से उत्पन्न हुए, उन्हें 
बेटा-वेटी मानता है; जो शरीर के उपकारी हैं, उन्हें अपना मित्र मानता 
है- इत्यादि रूप से अज्ञानी की मान्यता होती है। अधिक क्या कहें - हर 
प्रकार से श्रात्मा व शरीर को एकरूप ही मानता है ।” 


इस मान्यता से बिल्कुल विपरीत, अत्यन्त भिन्‍न भेदविज्ञान-का 
यथार्थवोध करानेवाली बात प्रवचनसार के चरणानुयोग भ्रधिकार में आई 
है। दीक्षा के लिए तैयार हुआ विरागी सम्यर्दृष्टि पुरुष ऐसा कहता है :- 
“अहो ! इस पुरुष के शरीर की जननी (माता) के आत्मा ! इस 
पुरुष का आत्मा तुम्हारे द्वारा जनित (उत्पन्न) नहीं है - ऐसा तुम निश्चय 
से जानो; इसलिए तुम इस भ्रात्मा को छोड़ो । जिसे ज्ञानज्योति प्रगठ हुई 
है - ऐसा यह आत्मा श्राज अपने आत्मारूपी अ्रनादिजनक के पास जा रहा 
है। अरहो ! इस पुरुष के शरीर की रमणी (स्त्री) के भात्मा ! तू इस पुरुष 
के आत्मा को रमण नहीं कराता - ऐसा तू निश्चय से जान; इसलिए तू 
इस श्रात्मा को छोड़ । जिसे ज्ञानज्योति प्रगट हुई है - ऐसा यह आत्मा 
आज अ्रपनी स्वानुभूतिरूपी अनादिरमणी के पास जा रहा है ।” - इसप्रकार 
सम्पर्दृष्टि व मिथ्यादृष्टि की मान्यता में जमीन-आासमान का अन्तर है । 


कोई श्रज्ञानी व्यक्ति किसी मकान में दस-बीस वर्ष तक रह ले तो 
ऐसा मानने लगता है कि 'यह मकान मेरा है, इसे मैंने वनाया है! - इसप्रकार 
उसकी वृत्ति मकानरूप हो जाती है। परन्तु भाई ! मकात कौन बनाता 
है? अरे ! इसे तो पुदूगल ने बनाया है। 'मकान मैंने बनाया' - यह बोलने 
की कथनपद्धति है। परद्वव्य की क्रिया, जड़ की किया आ्ात्मा नहीं करता; 
श्रात्मा तो उसका ज्ञान करता है। जड़ की क्रिया का कर्ता झात्मा नहीं है । 


ज्ञानी परद्रव्य को भ्रन्तरंग में अपना नहीं मानता । सम्यरदुष्टि की 
बाहर में छह खण्ड का संयोग होता है तथापि वह अपने को उस राज्य का 
स्वामी नहीं मानता । पहले ७३वीं गाथा में भी श्रा गया है कि है पहले 
विकल्प द्वारा ऐसा निर्णय करे कि मैं राग-द्ेष का कक हे । शग के 
स्वामीपने सदा नहीं परिणमन करनेवाला -ऐसा मैं निर्मम हूं। स्त्री का 
मकान का व राज्य का स्वामी मैं नहीं हूँ - ऐसा ज्ञानी समझता है। 
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लोक में जिसके पास बहुत सम्पत्ति होती है, वह लखपति- कहलाता '. . 
है, तो क्या आत्मा लखपति श्रर्थात्‌ जड़, का पति है ? जैसे भेंस ' का प्रति ' 
भेंसा (पाड़ा) होता है, उसीप्रकार यदि जड़ लक्ष्मी का,पति बने 'तो 
जड़ होना पड़ेगा ? और आत्मा कभी जड़ नहीं होता; अतः आत्मा जड़े का ', 
स्वामी नहीं है । जो अ्रपने को पुण्य का स्वामी मानता है, वह भी जड़ःहै।, , 
४७-शक्तियों में श्रन्तिम स्व-स्वामीसम्बन्धमयी शक्ति है| .धर्मी मानता'है 
कि मैं तो अपने शुद्ध द्रव्य-गुणा व निर्मेल 'पर्याय का स्वामी हूँ तथा वही मेरा 
स्व है। जो राग के स्वामी बनें, पत्नी के स्वामी बनें,. राज्य के स्वामी बनें, 
संस्था के स्वामी बनें, वे सब मिथ्यादृष्टि हैं। तथा बोलने-चालने, खाने-. 
पीने, घूमने-फिरने आदि शरीर की अनेक क्रियाएं होती हैं, जो इन क्रियाओं 
को व अपनी आत्मां की क्रियांशों को एक. मानता ' है, वह मिथ्याद॒ष्टि है । 


आत्मा की व पुदुगल की - दोनों की क्रियाएं आत्मा ही करता है 
- ऐसा माननेवाला मिथ्यादृष्टि है ।. यदि जड़-चेतन.की एक क्रिया हो तो , 
स्वेद्रव्य पलट जाने से .सववे का लोप हो जाने का प्रसंग प्राप्त होने से बड़ा . , 
भारी दोष, उत्पन्न होगा । श्रात्मा का परिणाम व॒ शरीर, मन, वाणी, पैसा 
का परिणाम यदि एक.हो तो सर्वेद्रव्य.पलट जाने से सबका लोप होने. की ' 
स्थिति बनती है, जो कि .सम्भव नहीं है | भ्रतः ऐसा मानना ही मिथ्या. है । 


मेरा अस्तित्व परे से एवं पर.का.अ्रस्तित्व मुझसे -: ऐसा हो तो:'स़ब 
द्रव्यों का -लोप हो. जाये.- यह -व॒ड़ा भारी दोष “उत्पन्न होगा; .इसलिए 
ऐसा स्वीकार करो.,कि सर्वेद्रव्यों का परिणमन स्वतंत्रपने” अफ़्जेःअपने जे: 
होता है, कोई द्रव्य किसी अ्रन्य के स्वभाव का कर्त्ता नहीं है | 


अब इसी अ्र्थ का समर्थक कलशरूप, काव्य “कहते हैं :- 


यः परिशसति स कर्ता य: परिश्पासो भवेत तत्कर्म 
या परिणतिः क्विया सा तभयसप्रि भिन्‍ते न वस्तुतया ॥५११। - 


' इलोकार्थे :- [यः परिणसति स क्षर्ता |ःजो परिरणंमितं' होता है 
सो कर्ता है; [यः परिणामः भवेत्‌ तत्‌कर्स| (परिणमित-होनेवाले का) . 
जो परिणाम है, , सो.कर्म है. [तु] और | या परिशतिः सा -क्विया| जो 
परिशणति है, सो क्रिया है। | यम श्रपि] ये तीनों [ बस्ंतुतया सिन्‍्सं-न] 
वस्तुरूप से भिन्न नहीं हैं। , ,' . .. 
भावाथे :-द्रव्यद्ष्टि से परिणाम व परिणामी -का' अभेद है : और. 
पर्यायदुष्टि से मेंद है। भेददृष्टि से- तो कर्ता, कर्म:और. क्रिया -ये तीन 
गये हैं, .किन्तु..यहाँ अ्रभेददुष्टि से: परमार्थतः यह कहा. गया है कि कर्ता, , 
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जो परिणमित होता है, वह कर्त्ता है तथा जो परिणाम है, वह कर्म 
है। द्रव्य परिणमन करनेवाला. है - परिणामरूप कर्म का कर्ता है। जड़ 
परिणाम का कर्त्ता जड़ है। खाने-पीने के परिशाम की क्रिया का. कर्ता 
जड़द्रव्य है। जो स्वयं कार्यरूप परिणमे, वह कर्ता है। यह जो अंगुली 
हिलती है, उसमें हिलनेरूप क्लिया पुदूगल की है, उसका आधार भात्मा नहीं 
है। अपने द्रव्य-गुण-पर्याय का-आशधार- अपना श्रात्मा है। पर के. परिणाम 
का आधार तत्सम्बन्धी परमाणु हैं। देह का श्राघार झात्मा को मानना 
भ्रस॒त्यार्थ है। लोग कहते हैं कि जबतक जीव है, तबतक शरीर चलता है, 
परल्तु यहाँ कहते हैं कि शरीर को जीव का भ्राधार नहीं है। शरीर अपने 
डा नहा है, अल आधार से शरीर नहीं है। भाई ! भ्रात्मा पर का 
कार्य नहीं तथा पर के परिणाम का कर्ता भी नहीं; क्योंकि जो परिणमता, 
है, वही कर्ता है.। लक 
* जगत ऐसा मानता है कि यदि चतुर आदमी दुकान पर बैंठे तो 
व्यापारं-धन्धा ठीक चलता है, किन्तु यहाँ कहते हैं कि व्यापार की क्रिया 
का कर्ता आत्मा नहीं है, .क्योंकि भात्मा व्यापार की .क्रियारूप नहीं 
परिणमता । रेल में माल के डिब्बे आते हैं, उनमें माल के रजकरा भ्पनी 
क्रियावती शक्ति से कार्य करते है, वे रेल के डिब्बे के कारण नहीं आये । 
माल की क्रिया माल में तथा रेलगाड़ी के डिब्बों की क्रिया रेलगाड़ी के 
डिब्बों में अपने-अपने कारण से स्वतन्त्र होती है। आत्मा तो उसका 
ज्ञायक है, कर्त्ता नहीं ।. झात्मा वस्तुतः पर॒ को. जानता भी नहीं, बल्कि _ 
प्रसम्बन्धी अपने ज्ञान को जानता है ।. 

समयसार गाथा ७५ में झा चुका है कि राग का ज्ञान भी 80 
नहीं, किन्तु आत्मा. का है। आत्मा स्वयं को जानता है ई। सामने जैसी 
वस्तु है, वैसा ही यहाँ ज्ञान हुआ; किन्तु वह ज्ञान झात्मा में स्वयं से हुआ 
है। यद्यपि वहाँ राग व शरीर है, तथापि राग व शरीर के कारण ज्ञान 
नहीं हुआ । परवस्तु सम्बन्धी ज्ञान की उत्पत्ति के काल में आत्मा अपने 
स्व-परप्रकाशक स्वभाव के कारण स्व के साथ पर को भी जानता है । ज्ञान . 
: में पर को प्रकाशित करने की सामर्थ्यं पर के कारण नहीं है. बल्कि अपनी- 


स्व-परप्रकाशक स्वभाव से है । _- स्वभाव से 
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आचाये यहाँ कहते हैं कि - 'जो परिणमता है, वह कर्त्ता है। शरीर . 
के परिणमन का कर्त्ता शरीर है। परजीव की दया पालने का भाव जीव 
का परिणमन है, उसका कर्त्ता जीव है तथा वह दया का परिणाम- जोव ' 
का कर्म है। 


जो परिणमता है, वह कर्ता है; जो उसकां परिणाम है, वह उसका 
कर्म है श्र्थात्‌ कायें है; और जो परिणति है, वह क्रिया है। पूर्वे पर्याय . 
पलटकर जो वबतंमान पर्याय'हुई, वह क्रिया है। ये तीनों वस्तुरूप से भिन्न 
नहीं हैं। पर्यायदृष्टि से तीन भेंद पड़ते हैं, वस्तुपने भेद नहीं है । संमयसार 
कलशटीका के ४९वें कलश में तो ऐसा कहा है कि -- द्रव्य कर्ता व परिणाम 
उसका कर्म - यह कहना भी उपचार से है। द्रव्य पर का कर्त्ता तो उपचाड 
से-व्यवहार से भी नहीं है। अपना ज्ञानपरिणाम कार्य व उसकां कर्त्ता 
आत्मा - ऐसा भेद उपचार से है, निश्चय से तो परिणाम व परिणामी 
अभेद है। ४ आस मय पा 5 

यहाँ पर से भिन्न करने की बात है, श्रतः ऐसा कहा है कि जो 
परिणमता है, वह कर्त्ता तथा जो परिणाम है, वह कर्म है। वस्तुतः तो जो 
परिणमित होती है, वह पर्याय है; द्रव्य भी उसकां कर्त्ता नहीं हैं | परिणति 
की कर्त्ता परिणति स्वयं है, क्योंकि एकसमय में जो परिणति हुई, वह 
अपने षट्कारक से हुई है; द्वव्य-गुण के आलम्बनं से नहीं हुई; पर. के 
आलस्वन से भी नहीं हुई। चाहे शुद्धपरिणति हो' या अंशुद्धपरिणति, वह 
समय-समंय के अपने घट्‌्-कारक से ही होती है। उस क्रिया का कारण द्रव्य 


स्वयं नहीं है । ३ परिणाह स्व न्राहि हे ही बह का उपादांनकारण  परिणति स्वयं है। परिणति 
श्रुव से नहीं हुई है स्वयं परिणति से ही हुई है । 

अहा ! जो परिणमे, वह कर्त्ता; जो परिणाम, वह कमें; तथा जो 
पर्रिणति, वह क्रिया - ऐसे तीन भेद करना उपचार है । लोक बाह्य॑ ब्रत, 
तप, भूक्ति. व ब्ह्मचय पालने में घर्मे मानता है;. लोक की यह. 
पिन शानग सिह मिथ्यात्व है। ब्रतादि झाखवभाव हैं, श्राखव का.पालन करने में घ॒र्म _ 
(संवर) मानना मिथ्यात्व है । वस्तुतः वस्तुस्वरूप तो यह है कि परिणति 
क्रिया; परिणमन करंनेवाला कंर्ता; तथा परिणमन -कर्म -ये 'तोनों ही 
वस्तुमय हैं, वस्तु से भिन्न नहीं हैं । रे ह 

. कलश- ५१ के भावार्थ पर प्रवचन. 


द्रव्यदुष्टि से परिणाम और परिणामी का अभेद है तथा पर्यायदृष्टि 
से भेद है । शुद्धपरिशाम हो या अशुद्ध, राग का परिणाम-हो या अराग 
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का, द्रव्यदृष्टि से परिणाम और परिणामी का अ्रभेद 
पड पक परिरणण अभेद है तथा पर्यायदृष्टि 


पंचास्तिकायसंग्रह की १५वीं गाथा की टीका से यह सिद्ध होता 
कि यद्यपि ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द आदि सब गुण श्रुव हैं, दवा 
पर्यायदृष्टि से के गुण परिणमते हैं - ऐसा कहा जाता है । द्रव्यदृष्टि से गुण, 
अपने आप में श्लुव हैं तथा पर्यायदृष्टि से गुण परिणमन करते हैं । 
इन्‌ ] सब दृष्टिकोरों को जानकर यथार्थ निर्ंय द्वारा पर्यायबुद्धि छोडकर _ को निर्णय द्वारा 


द्रव्यदृष्टि करे तो क्षणरभर में सम्यग्दर्शन प्रगद होता है। जो पर्यायबुद्धि है, 
वह मिथ्यादुष्टि है। प्रवचनसार की ६३वीं गाथा में कहा है-कि - 'पज्जयमुढ़ा__ 
हि प्रसमया पर्यायमूढ़ जीव परसमय है।_ 
यदि कोई कहे कि पर्याय तो अपनी है, उसे अपनी माननेवाला मृढ़ : 
क्यों कहलाता है ? उससे कहते हैं कि अरे भाई ! एक समय की पर्याय 
को अ्रपना स्वरूप मानता है, वह परसमय है, क्‍योंकि त्रिकाली भ्ात्मा एक 
समय की पर्याय के बरावर नहीं है। जो त्रिकाली श्रात्मा को एक समय की 
पर्यायमात्र मानता है तथा त्रिकाली द्रव्य को नहीं पहचानता है; वह 
पर्यायमूढ़ है, परसमय है, मिथ्यादृष्टि है | सृम्य॒ग्दृष्टि जीव की प्रशंसा करते 
हुए पण्डित ब॒नारसीदासजी ने लिखा है :- 
“स्वार्थ के साँचे परमारथ के साँचे चित्त, 
साँचे-साँचे वैन कहैँ साँचे जैनमती हैं। 
काहू के विरुद्ध नाहि परजायबुद्धि नाहि, 
प्रातमगवेषी न गृहस्थ हैं न जती हैं।॥ 
सिद्धि-रिद्धि-वृद्धि दीसे घट में प्रगट सदा, 
अन्तर की लच्छि सौं अजाची लच्छपती हैं । 
* दास भगवन्त के उदास रहें जगत सौं, 
' सुखिया सदीव ऐसे जीव समकिती हैं ॥' 
(नाटक समयसार, मज्भलाचरण, छल्द ७) 


सम्यग्दृष्टि को पर्यायबुद्धि नहीं होती । धर्मात्मा तो स्वरूप के लक्ष्य 
के कारण लक्षपति हैं। घनादि सम्पत्ति के स्वामी को लखपति नहीं कहते 
हैं, वल्कि जिसको निज चैतन्यस्वरूप लक्ष्मी का लक्ष्य हुआ है, वह लक्षपत्ति 
है। 'भ्रजाची लच्छपति हैं' अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि पुरुष पर से अपना कार्ये 
होना नहीं मानते, अतः उनकी वृत्ति में से याचकता का अभाव हो गया है। 
जिन अज्ञानियों की ऐसी मान्यता होती है कि पर से मेरा भला-बुरा 
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होता है बे दूसरे के याचक बन जाते हैं, दीन बन जाते हैं। ज्ञानियों की ' 
अयाचकता का यही रहस्य है कि वे पर से अपना कार्य होना मानते ही 
नहीं हैं, अत: वे. किसी के सामने हाथ-क्यों पसारें, ? | 


. शझ्हाहा ! 'जब गृहस्थावस्था में रहनेवाले' सम्यक्‌ंदुष्टि . ऐसे अयाचक 
होते हैं तो मुनियों की तो क्या बात कहें ? वे तो सिहवृत्तिवाले होते ही हैं:। 
अहो, मुनिपना ! धन्य घड़ी !. धन्य क्षण -! | धन्य अवतार ! ! !. मुनिपना 
तो साक्षात् चारित्र की श्रानन्ददशा है। जंग्रतजन सम्यरदशन विना ब्रतांद्रि 
धारण कर अपने को चारित्रवन्त--माव-ेते हैं, परन्तु, यह यथार्थमार्ग - 

नहीं हैं।.. 

यहाँ कहते हैं कि “द्रव्यद्ष्टि से परिणाम व परिणामी का अभेद है 
तथा पर्यायदृष्टि से 'भेद है। भेददृष्टि से तो कर्त्ता, करें औरं क्रिया -ये 
तीनः कहे जाते हैं, पंरन्तु यहाँ अभेददुष्टि से परमार्थेत: यह कहा गया है. कि 
कर्ता, कर्म व क्रिया - तीनों ही एक ही द्रव्य'की अभिन्न अ्रवस्थाएँ हैं 
प्रदेशभेदरूप भिन्नवस्तुएँ नहीं हैं ।” यहाँ पर के प्रदेशों की भिन्नता की 
अ्रंपेक्षा से कथन है। निश्च॑य से पर्याय के प्रदेश भी भिन्न कहे जाते हैं 
परन्तु यहाँ तो पर के प्रदेशों से.अपने प्रदेश भिन्न सिद्ध करने की वात है.। 


निश्चय से तो पर्याय का क्षेत्र भिन्न है और श्र॒वद्रव्य का क्षेत्र भिन्न 
है। जितने क्षेत्र से पर्याय उत्पन्न होती है, उतना क्षेत्र ध्रुव से भिन्न गिना। 
जाता है। भाई ! अपनी केवलज्ञान की पर्याय का क्षेत्र या , सम्यर्दशेन की.. 
पर्याय का क्षेत्र द्रव्य के क्षेत्र से भिन्न है। दोनों के बीच भेद है । द्रव्य का 
धम्मं व पर्याय का धर्म - दोनों भिन्न हैं, स्वतन्त्र हैं । 


समयसार के संवर अ्रधिकारे में १८१-१८२-१८३ गाथा की टीका 
में सिद्ध किया है। विकल्‍प का क्षेत्र भिन्न है तथा स्वभाव का क्षेत्र भिन्न है; 
विकल्प भिन्न वस्तु है तथा भगवान आ्रात्मा भिन्न वस्तु है। वहाँ तो इतनी . 
बात ही है, किन्तु दूसरीं वात यह भी आती है कि निर्मेल परिणति का भी 
क्षेत्र भिन्न, उसकी शक्ति भी भिन्न | पर्याय का कर्त्ता पर्याय, -कर्म पर्याय, ' 
साधन पर्याय तथा उसका आधार भी ' वही पर्याय । अहो ! ऐसा भेदज्ञान: 
का स्वरूप अतिसूक्ष्म है । 


समयसारकलश के १३१वें कलश. में कहा है कि -  , शा 


भेदविज्ञानत:. सिद्धा: सिद्धा ये. किल : केचन .। .*” 
पंस्येवामावतो बद्धां बद्धा.'ये किल केचन ॥॥-< 
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५अवृतक जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञान से ही सिद्ध हुए 

हैं; तथा जो जीव संसारबन्धन में पड़े हैं, वे भी सब इसी भेदविज्ञान 

अभाव से ही पड़े हैं। ४ 323७७ 


““ईखो ! यहाँ भी 'भेदज्ञान के श्रभाव के कारण बंधे” हैं - ऐसा कहा 
है, कर्म के कारण बंधे हैं - ऐसा नहीं कहा । उसीप्रकार सिद्ध जीवों ने 
व्यवंहार के राग से सिद्धपद नहीं पाया है, परन्तु इससे भिन्नपने का भेदज्ञान 
करके मुक्ति प्राप्त की है ।..- 


यहाँ आचार्य कहते हैं कि आत्मा भ्रज्ञानभाव से विकार के परिणाम 
का कर्ता है तथा ज्ञानभाव से सम्यरदर्शनादि निर्मेलपर्याय का कर्ता है। 
कर्ता व कर्म - इन दोनों को भिन्न करने के लिए यह कथन है, उपचार 
है। निर्मेलपर्याय का कर्त्ता आत्मा व निर्मल पर्याय ही इस आत्मा का कर्म - 
ऐसा भेद करने के लिए यह उपचारकथन है । श्रतः श्रात्मा राग का कर्त्ता 
एवं परद्रव्य का कर्ता है+ यह वात तो दूर ही रह जाती है। भ्रह्महा ! 
इस भेदज्ञान का फल पर्याय में भ्रनन्त ज्ञान व भ्रतन्‍्त भानन्द की प्राप्ति है.. भेदजान का फल पर्याय में श्रनन्‍्त ज्ञान व भनन्त भानन्द की प्राप्ति है.। 

५ श्रीमद्‌ रायचन्द्र ने कहा है कि सादिश्रनन्‍्त भ्रनन्‍्त समाधिसुख में 

भेदज्ञान के फल में सादि-अनन्त काल तक जीव अनन्त समाधिसुख की 
दशा में रहेगा। भूत॒काल से भविष्य का काल अनन्त गुना अधिक है). 
उस अनन्तकालपयंन्त जीव अ्नन्तसुख में समाधिस्थ रहेगा -- यह मेदजान 
का फल है।.... ता 

प्रश्न :- व्यवहार को भी शास्त्रों में मुक्ति का साधन कहा है न ! 
उसका क्‍या अ्रभिप्राय है ? 

उत्तर :- हाँ, कहा है; परन्तु वह उपचार का कथन है। वह कथन 
अज्ञानी के राग - व्यवहार पर लागू नहीं होता । जिसे निश्चय के भानपु्वक 
अभेदरत्नत्रय प्रगट हुआ है ; उस ज्ञानी को सहचरपने जो भेदरत्नन्नस का 
विकल्प होता है, उस पर अभेदरत्नत्रय का झारोप करके व्यवहार से साघन 
कहा है तथा वह जीव भेदरत्लत्रय के राग का भ्रभाव करके मुक्ति प्राप्त 
करेगा - इस अपेक्षा से उसे परम्पराकारण भी कहा है । तथा जो यह कहा 
है कि व्यवहार से परम्परा मुक्ति होगी - वह भी व्यवहारनतय का कथन 
है, असत्याथ है; उसे सत्यार्थ मान लेना अज्ञान है। 

मुक्ति का साक्षात्‌ कारण तो प्रभेदरत्नत्रय है, क्योंकि भ्रभेदरत्नत्रय 
की पर्याय का व्यय होकर केवलज्ञानपर्याय उत्पन्न होती है। वास्तव में तो 
अग्ेदरत्नन्नय से केवलज्ञान हुआ-ऐसा कहना भी व्यवहार है। तथा 
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त्रिकाली शुद्धदव्य को उसका-कारण कहना भी उपचार है.। केवलज्ञान की 
पर्याय का वास्तविक कारण केवलज्ञान की पर्याय ही हैं; द्वव्य-गुण नहीं 
पूर्वे की अभेदरत्नत्रय की शुद्ध पर्याय तथा भेदरत्नत्रय का राग्र भी नहीं है । 


यहाँ तो आचायें कहते हैं कि कर्त्ता, कर्म, क्रिया - तीनों ही एक द्रव्य 
की अभिन्न अवस्थाएँ हैं, प्रदेशभेदरूप भिन्न वस्तुएं नहीं हैं.। असंख्यंप्रदेश.में 
पर्याय उत्पन्न होती है, उसमें प्रदेशभेद नहीं है ।' तथा दूसरी वात शास्त्रों में 
यह आती है कि पर्याय का क्षेत्र भिन्न है तथा श्रुव द्रव्य का क्षेत्र भिन्न है । 
- यह द्रव्य-पर्याय में परस्पर भिन्नता की -वात-है | धर्म व धर्मी - दोनों को 
निरपेक्ष सिद्ध करने की वात है, परन्तु यहाँ तो स्वद्वव्य-परद्रव्य की भिन्नता 
की वात चल रही है। द्रव्य का परिणाम द्रव्य से अभिन्न है-तथा परद्वव्य ' 
से भिन्न है; परद्रव्य इसमें कुछ नहीं करता । 
निमित्त, व्यवहार .व क्रमवद्धपर्याय - तीनों विषयों में लोगों को 
अस्पष्टता है, परन्तु क्रमवद्धपर्याय तो वस्तु की स्थिति है। एक के वाद 
एक - जिससमय जो पर्याय होनी हो, उसमें द्रव्य भी फेरफार नंहीं कर 
सकता । पर्याय क्रमबद्ध होती है, द्रव्य उसको जान सकता है, परन्तु उसमें 
फे्‌रफार नहीं कर सकता-+-- 
आत्मा अनन्त शक्तियों का पिण्ड है'। शक्तिवान द्रव्य शुद्ध है, उसके 
गुण शुद्ध हैं तथा उसकी दुष्टि होने पर पर्याय भी क्रमशः निर्मल परिणमन 
करती है। शक्ति के वर्णन में विकारी परिणाम की वात नहीं है, क्योंकि 
श्रशुद्धता हो - ऐसी द्रव्य में कोई शक्ति ही नहीं है । गुण श्रक्रम से रहते हैं 
तथा पर्यायें क्रम से होती हैं। जिसे शक्तिवान द्रव्य ' की दृष्टि हो जाती है, 
उसकी निर्मल पर्यायें क्रमशः एक के बाद एक होती ही रहती हैं। यहाँ तो 
ऐसा कहते हैं कि कर्ता 6 2 क्रिया तीनों दी अभिन्न हैं, वे तीन पदेशरूप 
भिन्न वस्तुएँ नहीं हैं । 46 5724 
इसप्रकार परद्वव्य से भिन्नता कही । 
'पुनः कहते हैं... 
(झार्या) 
एक: परिणमति सदा परिणामों जांयते सदेकेस्थ । 
एकस्प .परिशति: स्थादनेकसप्येकमेव -यतः ॥४२॥ 
श्लोकार्थ-:- [ एक: परिशमति सदा | वस्तु एक ही सदा परिणमित - 
होती है, [एकल्य सदा परिशास: ज़ायते] एक के ही सदा परिणाम . होते 
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हैं (अर्थात्‌ एक अवस्था से अन्य अवस्था एक द्रव्य की ही होती 
परे पा | एक की कब - किया होती है | बी 
कस श्रपि एकस्‌ एव] अनेकरूप होने पर 

है, भेद नहींहै। - . ] होने पर भी वस्तु एक ही 
भावार्थ :- एक वस्तु की अनेक पर्यायें होती हैं; उन्हें परिणाम भी 

कहा जाता है और श्रवस्था भी कहा जाता है। वे संज्ञा, संख्या, लक्षण, 

प्रयोजन आदि से भिन्न-भिन्न प्रतिभासित होती हैं; तथापि एक वस्तु ही हैं, 

भिन्न नहीं हैं - ऐसा ही भेदाभेदस्वरूप वस्तु का स्वभाव है । 

कलश ५२ एवं उसके भावार्थ पर प्रवचन 

,.. “एक वस्तु की अनेक पर्यायें होती हैं, उन्हें परिणाम भी कहा जाता 

है और अवस्था भी कहा जाता है।' 

प्रत्येक श्रात्मा व प्रत्येक पुदूगलपरमाणु समय-समय में होनेवाली 
अपनी-अपनी श्रनेक॑ पर्यायों से युक्त है श्र्थात्‌ प्रत्येक द्रव्य अपनी-अपनी 
अनेक पर्यायों से संयुक्त हैं, इसलिए भ्रन्यद्रव्य उनकी पर्याय करे - ऐसा 
नहीं है। प्रत्येक द्रव्य में भ्नन्‍्त गुरा हैं । प्रतिसमय सभी गुणों की स्वतंत्रपने 
. पर्यायें होती हैं, इंसकारण प्रत्येक द्रव्य की एक समय में पर्यायें भी झनन्त 
होती हैं; इसलिए भ्रनन्‍्त पर्यायरहित कोई द्रव्य नहीं होता । जैसे श्रात्मद्रव्य 
भ्नेक पेर्याययुक्त है, उसीतरह भ्रन्‍्य द्रव्य भी अनेक पर्याययुक्त हैं, तो फिर 
अनेक पर्थाययुक्ते दूसरे द्रव्य की पर्याय को भात्मा कैसे करे ? 

. द्वव्य भ्नेक पर्यायों से युक्त होता है, उन पर्यायों को परिणाम भी 
कहते हैं। आत्मा भ्रपनी पर्यायें स्वयं प्रूसिद्ध करता है अर्थात्‌ प्रगट करता 
है। यहाँ केवल संसारपर्याय की ही बात नहीं है, अपितु प्रत्येक आत्मा शुद्ध 
या अशुद्ध श्रपनी अ्रनन्त पर्यायों से सहित होता है| अपनी अशुद्ध भ्रवस्था में 
अनन्त अशुद्धपर्यायों से युक्त होंता है तथा शुद्धावस्था में शुद्धपर्यायों से युक्त 
होता है, अतः उसकी भशुद्धपर्यायों को अन्यद्रव्य कैसे करे ! 

* पर्याय को अवस्था भी कहते हैं । प्रत्येक द्रव्य भ्रपनी अनन्त गुणों की 
अवस्थारूप से परिणमन करता है | 
/ अब आचार्य कहते हैं कि वे संज्ञा, संख्या, लक्षण, प्रयोजन भ्ादि से 
भिन्न-भिन्न प्रतिभासित होती हैं; तथापि एक वस्तु ही हैं, भिन्‍न नहीं हैं- 
ऐसा ही भेदाभेदस्वरूप वस्तु का स्वभावें है ।' 

, -«- द्रव्य का नाम व पर्याय का नाम अलग-अलग है, इसलिए संज्ञा के भेद 
से द्रव्य व पर्याय में भेद है। द्रव्य एक है व पर्यायें अनेक हैं - ऐसा संख्याभेद 
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है ।: द्रव्य त्रिकाल रहता है व पर्याय एकसमय, इंसलिए लक्षणभेद है तथा 
द्रव्य व पर्याय का प्रयोजन भिन्‍न है, इसलिए. प्रयोजन अपेक्षा भी भिन्न हैं; 
तथापि एक ही वस्तु है द्रव्य व्‌ पर्याय एक ही वस्तु है। ऐसा ही भेदाभेद- 
स्वरूप वस्तु का स्वभाव है। आत्मा अभेदस्वरूप है-ऐसा.भी शास्त्रों में, 
आता है, किन्तु यहाँ वस्तु के भेदाभेदस्वरूप की अपेक्षा से कथन है । 


समयसार की सातवीं गाथा में भी कहा है कि वस्तु भेदाभेदस्वरूप है । 
समझाने में जो भेद पढ़ते हैं, वे वस्तु के अन्तर्गत भेद हैं। पर से भिन्न करने 
की अपेक्षा वस्तु को अभेद कहते हैं, परन्तु वस्तु में गुण व पर्यायों के भेंद 
भी हैं। अमभेद की दृष्टि से द्वव्य-गुण-पर्याय में:अभेद है ,तथा भेद से देखें तो 
तीनों भेदरूप भी हैं; झतः वस्तु भेदाभेदस्वरूप -है। अनेक .अ्रपेक्षाओ्रों से 
कथन होता है, उसे यथार्थ समझना चाहिए। एकान्त से अभेद कहोगे तो 
गुण-पर्यायों का भेद सिद्ध नहीं होगा तथा एकान्त से भेद कहोगे तो अभेद 
सिद्ध नहीं होगा; इसलिए वस्तु का स्वभाव भेदाभेदस्वरूप है । 

सातवीं गाथा के भावार्थ के अन्त में पण्डित जयचन्दजी छाबड़ा ने 
कहा है कि आत्मा वीतराग होने के वाद भेदाभेदरूप वस्तु का ज्ञाता हो 
जाता है-। तथा वहीं पर यह भी कहा है :- “यहाँ कोई - कह सकता है कि 
पर्याय भी ब्रव्य के ही भेद हैं, अवस्तु नहीं; तब फिर उन्हें व्यवहार कैसे कहा 
जा सकता-है ? उच्तका समाघान - यह तो, ठीक है,-परन्तु यहाँ द्रव्यदुष्टि से 
अभेद को प्रघान करके उपदेश दिया है। श्रभेददृष्टि में:भेद को गौरा -कहने 
से ही अमेद भली-भाँति मालूम हो सकता है,. इसलिए भेद को गौण करके 
उसे व्यवहार कहा है। यहाँ यहं अभिप्नाय है कि भेद्दृष्टि में.भी निविकल्प- 
दशा नहीं होती और सराग्री को विकल्प होते रहते हैं; इसलिए जंहाँ तंक 
रागादि दूर नहीं हो जाते, वहाँ तक भेद को गौण करके अभेदरूंप निविकल्प 
अनुभव कराया गया है|? , .. --- 20 


देखो, यह एंकान्त-! यह एकान्त. भ्रभेद ही सम्यग्दर्शन का विषय 
है। अनेकान्त लक्ष्य में होते हुए भी सम्बक्‌-एकान्तस्वरूप त्रिकालशुद्धद्रव्य, 
अभेद, एकरूप, अखण्डानन्दरूप, चैतन्यभगवान ही दृष्ट्रि का' विषय. है।...... 


'समयसार की १४वीं गाथा की टीका के अन्त में भी प्र उकान्त का. 
कथन आता'है। जो स्वयं एकान्त बोधरूप .(ज्ञानरहूप) है - रे जीव के 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर संयुक्तपना अभृताथे है, असत्यार्थ 
है ।' एकाज्त ज्ञायकस्वरूप भगवान- आत्मा की दृष्टि हुए ब्रिना सम्यर्दर्शन 
नहीं होता - इस अपेक्षा से वस्तु अभेद है, पर ,से भिन्न है; इसलिए झपनी 
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अपेक्षा से भी अ्रभेद कहा है। सातवीं गाथा से तो ऐसा सिद्ध होता है कि 
अभेद त्रिकाली वस्तु में पर्याय नहीं है, ज्ञान नहीं है, दर्शन नहीं है, चारित्र 
नहीं है, भेद-व्यवहार भी नहीं है; परन्तु यह तो अभेद की दृष्टि कराने के 
प्रयोजन से कहा है, वस्तु तो भेदाभेदस्वरूप है। वीतराग होने के बाद 
भ्रात्मा जब भेदाभेद का ज्ञाता हो जाता है, तब द्रव्य व पर्याय - दोनों को 
जानता है, परन्तु जबतक रागादि नहीं मिटते, तबतक्‌ भेद को गौण करके 
अभेदरूप निविकल्प भ्रनुभव करने के लिए कहा गया है । | 

रागी जीव का भेद पर लक्ष्य जावेगा तो राग ही उत्पन्न होगा । भेद 
का ज्ञान तो केवलज्ञानी को भी है। केवलज्ञानी भेद-अभेद सब जानते हैं। 
भेद का जानना राग का कारण नहीं है, किन्तु रागी प्राणी को भेद का_ 
लक्ष्य होने पर यग-होता है - ऐसा सिद्धान्त है। - 

अभेददृष्टि में भेद मालूम नहीं पड़ता, इसलिए अ्रभेद की दृष्टि में 
भेद नहीं हैं- ऐसा कहा है। भ्रन्दर में गुण-पर्यायों का भेद है तो अवश्य, 
परन्तु भ्रभेद की दृष्टि में भेद मालूम नहीं पड़ता; इसलिए भेद को गौरण 
करके व्यवहार कहा है। भेद को गौण किया है, भ्रभाव नहीं । भाई ! 
झाजकल एकान्त झौर भ्रनेकान्त के बारे में भारी भ्रम है। यहाँ तो भभेद- 
दृष्टि कराने के लिए श्राजकल एकान्त से कहा है। पर्याय व भेद का लक्ष्य 
छुड़ाने के लिए भेद को गौर करके अभूतार्थ कहा गया है। 

तब कोई कहेगा कि भेददृष्टि से अ्रभेददृष्टि होती है तथा अभेद की 

दृष्टि से भ्रभेद का लक्ष्य होता है-ऐसा झनेकान्त करना चाहिए ० 

उससे कहते हैं कि भाई ! ऐसा अनेकान्त का स्वरूप नहीं है। भेददृष्टि में 
निविकल्पदशा नहीं होती । सरागी को भेद के लक्ष्य से विकल्प होता है । 
उसे भेद को जानने से राग होता है - ऐसा नहीं है, परन्तु सरागी प्राणी को 
भेद पर लक्ष्य जाने से राग होता है; इसलिए उसे निविकल्पदशा कराने 
के लिए “त्रिकाली भ्रभेद एकरूप वस्तु की दृष्टि करो - ऐसा सम्यक-एकान्त 
कहा है । कि 

भ्रभेददृष्टि से सम्यग्दर्शन होता है तथा भेददृष्टि से नहीं होता - 
इसका नाम भ्रनेकान्त है। लोगों ने एकान्त-अनेकान्त समझने में बड़ी भारी 
गड़वड़ी की है। जिसे सम्यग्दर्शन प्रगट करना हो, उसे अभेद पर दृष्टि 
डालना चाहिए। भेद व पर्याय होते हुए भी एकान्त श्रभेद की दृष्टि करने 
से सम्यग्दर्शन प्रगट होता है। 'कथड्चितू भेद के लक्ष्य से तथा कथब्नचित्‌ 
अभेद के लक्ष्य से सम्यग्दशेन होता है'-ऐसा भनेकान्त नहीं है, यह तो ” 


फूवडीवाद है 
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देखो, कहते हैं कि ! वस्तु का स्वरूप तो भेदाभेदरूप है। :वीतराग ' 
होने के वाद अभेद को जानते हैं तथा भेद को भी जानते : हैं,, परन्तु सरागी 
प्राणी का भेद पर लक्ष्य जाय तो राग होता है, इसलिए भेद को गौण 
करके एक श्रभेद पर दृष्टि स्थापित करने को कहा जाता है - यही वीतराग 
का मार्ग है । 

भाई ! अन्दर त्रिकाली शुद्ध अंभेदवस्तु है, उस पर दुष्टि डाले 
बिना ब्रतादिक के विकल्प से, राग से, भेद से या निमित्त से सम्यम्द्शन 
प्रगट नहीं होता ॥ 


. जो अनेकान्तदुष्टियुक्त एकान्त की सेवां करते हैं भ्र्थात्‌ पर्यायादि भेद 
का ज्ञान करके अभेद का सेवन करते हैं, तव वे भली प्रकार सबसे संव तरह से में 
भिन्न हूँ - ऐसा जानते हैं । मैं एक केवल शुद्ध चेतन्यस्वरूंपमात्र एकान्त शुद्ध 
अनुभवरूप हूँ, मैं एकान्त शुद्ध आनन्दस्वरूप हुँ - ऐसा जानते हैं । 


देखो ! दुःख है, श्रशुद्धता है - ऐसी बात नहीं की; क्योंकि सम्यंग्द्शन 
में सम्यक्‌-एकान्त होता है । अरहाहा“”! मैं तो अचिन्त्य परमोत्क्ृष्ट सुखं- 
मात्र, एकान्त शुद्ध अनुभवरूप हूँ; मुझमें निक्षेप नहीं, विकल्प नहीं, 
नहीं, खेद नहीं, अन्य अवस्थाएँ भी नहीं। मैं तो मात्र निजस्वरूपमय 
निविकल्प उपयोग . का कर्त्ता हूँ । उसमें लीन.हो जाउँ तो,फिर शान्ति 
शान्ति““शान्ति , उत्पन्न हो.।! -इसप्रकार पर्याय, में जो झ्शुद्धता व भेद 
है, उस सव को यहाँ दृष्टि से ओोकल कर दिया है; क्योंकि दष्टि का विषय 
एडान्त निश्चय ही होता है ।._. निश्चय ही होता है । 


दो कारण से' कारये.नहीं होता । -अपने स्वरूप के लक्ष्य से. ही .सम्यर 
दर्शन प्रगट होता है। कारण तो एक ही है, परल्तु प्रमाणज्ञान.में दूसरा 
निमित्त. कौन है - इसका ज्ञान कराने के लिए उपचार से निमित्त को कारण. 
कहा जाता है । 
नयचक्र ग्रन्थ में शिष्य ने प्रश्न किया कि निश्चय में तो अकेला द्रव्य 
आता है, जबकि प्रमाण का विषय तो, द्रव्य व-पर्याय - दोनों है, अतः . 
निश्चय की अपेक्षा, अ्रमाण अधिक पृज्य होता चाहिए ? ... ... . 
उसके उत्तर में कहा है कि. प्रमाण पूज्य नहीं है, क्योंकि बह आत्मा 
को नयपक्षातिक्रांत बनाने में समर्थ नहीं है ।. - .- 
भौरमहते हैं कि:-  .. . 
नोमो परिरामतः खलु परिणामों .नोभयो: प्रजायेत ।  , 
उभ्योदं परिणत्तिः स्पाह्दनेकसमेकसेव सदा ॥४३॥ 


कर ककलक2 कलम पनननन यान मन कक लक नल तन नमन फल तिभ५न न + पान नन+++« नमन लिए 
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श्लोफार्थ :- [नत्॒ उम्तो परिरमतः. खलु] दो द्रव्य हा 
है हे ऋव्य एक होकर 
परिणमित नहीं होते, [उभयो: परिणाम: न प्रजायेत ] दो द्रव्यों का एक 
परिणाम नहीं होता और [उभयो: भप्रिणति: न स्थात्‌ | दो द्रव्यों की एक 
परिणति - क्रिया नहीं होती; [यतः] क्‍योंकि जो [अ्रनेकस्‌ सदा झ्नेकस्‌ 
एवं ]-अनेक द्रव्य हैं सो सदा अनेक ही हैं, वे बदलकर एक नहीं हो जाते । है 
भावार्थ :- जो दो वस्तुएँ हैं, वे सवेथा मिन्न ही हैं, प्रदेशभेदवाली ही 
हैं । दोनों एक होकर परिणमित नहीं होती, एक परिणाम को उत्पन्न नहीं 
करती और उनकी एक क्रिया नहीं होती - ऐसा नियम है | यदि दो द्रव्य 


एक होकर परिणमित हों तो से दृब्यों का लोप हो जाये । होकर परिणमित हों तो सबे द्रव्यों 
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- झहो! आचार्यदेव फरमाते हैं कि आत्मा में जो अशुद्ध राग-द्ेषादि 
परिणाम होते हैं, वे आत्मा एवं कर्म - दोनों के संयोग से होते हैं- ऐसा 
मानना ठीक नहीं है; क्योंकि दो द्रव्यों की एक परिणति नहीं होती । तथा 
प्रकेले कर्म से ही विकार होता है- यह मान्यता भी खोटी है। .भपना 
भ्रशुद्ध परिणमन स्वयं से होता है, कर्म जीव में अ्रशुद्ध परिणमन करा ही 
नहीं सकता। जीवद्रव्य अंपनी शुद्धचेततारूप अथवा अशुद्धचेतनारूप 
प्रवस्थाओं में व्याप्य-व्यापकभाव से स्वयं परिणमता है। पुद्गलब्रव्य भी 
झपने श्रवेतनलक्षण परिणामरूप अथवा ज्ञानावरणादि कर्मरूप स्वयं 
परिशमता है। जीवद्रव्य व पुद्यलंद्र॒व्य - दोनों मिलकर भ्रशुदचेतनारूप 
परिणमन नहीं करते । 
« , प्रश्न+-श्री जयसेनाचार्य की टीका में तो ऐसा कहा है कि जैसे माता- 
पिता : के बिना पुत्र नहीं होता, वैसे ही भात्मा व कर्म - दोनों के बिना 
अ्रशुद्धता नहीं होती - इसका क्या अभिप्राय है ? ५ 

उत्तर :- भाई ! वहाँ प्रमाण का ज्ञान कराने के लिए ऐसा कहा 
गया है। यहाँ तो यह कहते हैं कि जैसे श्रात्मा श्रशुद्धतारूप व्याप्य-ब्यापक 
भाव से परिणमता है, वैसे पुदूगल आत्मा को अशुद्धतारूप से नहीं परिणमा 
सकता; क्योंकि जीव व पुद्गल में व्याप्य-व्यापकभाव का भ्रभाव है । जीव- 
द्रव्य व पुदूगलद्रव्य - दोनों मिलकर एक पर्यायरूप परिणमन नहीं करते । 

7 अरे! लोगों को यह.बात समझ में नहीं आाती। आचार्य .कहते हैं 
कि ज्ञानावरणादि कर्म जीव-में कुछ भी नहीं करते । विकार अपनी पर्याय 
में अपने कारण से होता है । वह पर्याय अपनी षट्कारक की परिणति से 
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होती है'। कोई कहते हैं कि यदि विकार कर्म के निमित्त बिना होने लगे 
तो वह स्वभाव ही हो जायेगा। इसके उत्तर में आचार्य -कहते हैं कि 
भाई ! विभावरूप होना भी जीव का पर्यायस्वभाव' है.। स्वस्थ भवन 
स्वभाव: - अपनी शुद्ध-अशुद्धपर्यायरूप से जो परिणमन. होता है, वहः अपना 
स्वभांव है - यहाँ त्रिकांली स्वभाव की बात नहीं है, यह तो पर्यायस्वभाव 
की बात है । विभावरूप होना भी. पर्याय का स्वभाव है । 


प्रश्व :- क्या कम के बिना भी विकार होंता है ? 


उत्तर :- हाँ, निश्चय से तो विकार कर्म के-बिना स्वयं से ही होता 
है। कर्म की पर्याय कर्म से होती है। जीवद्रव्य व पुदुंगंलद्रव्य- दोनों 
मिलकर एक पर्यायरूप परिणमन नहीं करते,। जीव की पर्याय को जीव ' 
भी करे और पुदू्गल भी करे- ऐसा नहीं होता । कलशटीकाकार पाण्डे 
राजमलजी ने कहा हैं कि जीवद्रव्य व पुदंंगलद्गव्य भिन्न 'सत्तारूप.हैं; वे यदि , 
भिन्न सत्तापना छोड़कर एक सत्तारूप हों, तो उनमें कर्त्ता-कर्म-क्रियापना 
घटित हो और वे एकरूंप होते नहीं हैं; इंसकारण जीव-पुद्गल का परस्पर 
कर्ता-कर्मे-क्रियापना घटित नहीं होता ॥ _' 


अशुद्धपरिणाम एकान्त (सवेथा) स्वयं से होता है, कर्म .से नहीं - 
होता - इसका नाम अनेकान्त है। कंमें भ्रपनी भिन्न सत्ता छोड़कर आत्मा ' 
में श्रा जावे तो वह अशुद्धपरिणाम को 'क़र सकता है, परन्तु ऐसा कभी 
होता नहीं है । इसीतरह जीव अपनी. सत्ता छोड़कर जड़कर्मरूप से परिणमे 
तो वह कर्मपरिणाम को कर सकता है, परन्तु अपंनी सत्ता कोई, द्रव्य. - 
त्रिकाल में कभी नहीं छोड़ता । अतः जीव एवं पुद्गल का परस्पर कर्त्ता-' 
कमें-क्रियापना घटित नहीं होतां। पाण्डे राजमलजी ने कितना स्पष्ट 
किया है! पहले के विद्वानों ने बहुत सरस काम किया है। पण्डित 
बनतारसीदासजी तो जन्मजात श्वेताम्बर थे, परन्तु जब ' दिगम्बरघर्म के 
बात सुनी तो ऐसा लगा-कि श्रहो.! धर्म तो यह ही सत्य है । 


आचार्य यहाँ कहते हैं कि दो द्वव्यों की एक परिरंति नहीं होती 
क्योंकि अनेक द्रव्य सदा अनेक ही रहते हैं, वे पलटकर ,एक नहीं होते । 
कंलशटीकाकांर ने ५२वें कलश के भावार्थ में कहा है :- “ज्ञानावरणावि 
पुदूगलपिण्डरूप द्रव्यक़र्म का कर्ता जीववस्तु है - ऐसा ज॑निपना मिंथ्याज्ञान 
है, क्योंकि एक सत्त्व में कर्त्ता-कर्मेक्रिया उपचार से कहां जाता है। 
वसा न पुद्गलद्गव्य भिन्न सत्त्वरूप हैं. उनको कर्तता-कर्म-क्रियां कहों 
|| ह | हु 
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कर्मबन्धन की पर्याय का कर्त्ता आत्मा है व जीव की विकारी पर्याय. 
के कर्त्ता जड़कर्म हैं - ऐसा जानना मिथ्याज्ञान है। जब एक सत्ता में भी 
कर्ता-क्र्मं का भेद उपचार से कहा गया है, तब परद्रव्य की सत्ता में आत्मा 
करे तथा भात्मा की सत्ता में परद्वव्य करे- यह तो त्रिकाल सम्भव नहीं 
है। कर्म से विकार होने की बात तो सर्वथा असत्य है, गलत है, अस॒त्यार्थ 
है। भन्यमतवाले ईश्वर को कर्ता मानते हैं तथा- जैन जड़कर्म को कर्त्ता मानते. 
हैं तो दोनों की मान्यता में फर्क क्या रहा ? यह सब समानरूप से अज्ञान 
ही है। यहाँ तो यह कहते हैं कि अनेक द्रव्य सदा श्रनेक ही रहते हैं । 
जीवद्रव्य व जड़द्रव्य, जो कि भिन्न-भिन्न अनेक हैं; वे सदा भिन्न ही 
रहते हैं, पलटकर एक नहीं हो जाते । . 
“ , हम॑ कार्यकर्त्ता हैं-ऐसा सब लोग कहते हैं, परन्तु भाई तू पर 
का कार्य कभी कर ही नहीं सकता - यह यहाँ सिद्ध कर रहे हैं; फिर तू 
परद्वव्य का कार्य करनेवाला कार्यकर्ता कैसे हो सकता है । 


“जो दो वस्तुएं हैं, के सर्वथा भिन्‍न हो हैं- प्रदेशभेदवाली ही हैं.। 
दोनों एक होकर परिणमित नहीं होतीं, एक परिणाम को उत्पन्न नहीं 
करतीं और उनकी एक क्रिया नहीं होती - ऐसा नियम है ।” है 


परवस्तु यदि आत्मा की सत्ता में प्रवेश करे तो आत्मा का कार्य कर 
सकती है, भौर इसीप्रकार यदि आत्मा भी. स्वयं भ्रपना भ्रभाव करके दूसरे 
की सत्ता में प्रवेश करे तो ही पर की क्रिया कर सकता है; परन्तु ऐसा 
वस्तु का स्वरूप ही नहीं है। दो वस्तुएँ परस्पर सर्वथा भिन्‍न ही -हैं। 
स्वद्रव्य व परद्रव्य के प्रदेश सर्वथा भिन्‍न-भिन्‍न ही हैं। भात्मा अपने 
झ्रसंख्य प्रदेश में है तथा परमाणु अपने एक प्रदेश में है। क्या किसी के 
प्रदेश में कोई प्रवेश पा सकता है ? नहीं पा सकता, क्योंकि भ्रपनी सत्ता 
में पर की सत्ता का भ्रभाव है तथा पर की सत्ता में भ्रपनी सत्ता का भ्रभाव 
है । जो भ्रभाव है, वह भाव को कैसे कर सकता है ? भाई ! यह तो न्याय 
से (तर्क से) समभने की वात है । | 


- यह कारखाना चलता है - इसका काम आत्मा नहीं करता । आ्रात्मा 
पर में जावे तो परवस्तु का कार्य करे, परन्तु ऐसा तो है नहीं । भाई ! पर 
की अवस्था पर से होती है, भात्मा से नहीं । दूध श्रग्नि से उष्ण नहीं होता । 
यदि भ्रग्नि श्रपनी सत्ता का नाश करके दूघ में प्रवेश करे तो ही वह दूध की 
उष्ण अवस्था करे, परन्तु भरग्नि झपती सत्ता में रहती है. तथाः दूघ अपनी 
सत्ता में रहता है; इसलिए दूध स्वयं से उष्ण हुआ है, भग्नि से नहीं । .* : 
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: प्रश्न :- दूध भ्रग्नि.से उष्ण होता हुआ प्रत्यक्ष दिखाई देता. है न १ *' 

' उत्तर :- अरे! तुम क्‍या देखते .हो,' तुम अ्रग्नि. को देखते .हो या . 
पानी की स्वयें की अवस्था को ? भाई ! अग्नि ने पानी में प्रवेश: ही .नहीं' 
किया है। देरी दृष्टि में फेर है। -दो वस्तुएँ स्वंथा भिन्न हैं, दोनों में 
प्रदेशभेद है; इसलिए दोनों का. मिलंकर एक परिणाम'नहीं होता (पानी 
स्वयं की उष्ण भ्रवस्था को करता है तथां अग्नि भी पानी की उष्श अवस्था 
को-करती है - ऐसा नहीं है।) इसीतरह श्रात्मां व कर्म दोनों एक होकर 
परिरंम को उत्पन्न नहीं करंते। अ्रशुद्धपरिणाम को .श्रात्मा भी-करेव 
ज्ञानावरणादिकर्म भी करे-- ऐसा तीन काल में कभी आभी नहीं. होता*। 
जीव में जो विकार होता है, वह स्वयं से होता है, कर्म से नहीं। «6. ४५०४ - 

५४वें,.कलश में कलशटीकाकार ने कहा-है.:- “यहाँपर कोई मतान्तर .' 
निरूपण करेगा कि द्रव्य की अनन्त शक्तियाँ हैं, सो एक शक्ति ऐसी भी होगी 
कि एक द्रव्य दो द्वव्यों के परिणाम को करे.।' जैसे ज़ीवद्रव्य अपने -अशद्ध 
चेतनारूप राग-देष-मोह परिणाम को व्याप्य-व्यापकरूप से करें, वैसे ही 
ज्ञानावरणादि कर्मंपिण्ड को भी व्याप्य-ध्यापकरूप से करे - इसका उत्तर 
इसप्रकारं दिया है कि द्रव्य में शअ्रन्तन्‍्त शक्तियाँ हैं, पर ऐसी शक्ति तो 
कोई नहीं कि जिंससे जैसे भ्रपने गुण के साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, वैसे ही . 
परद्वव्य के 'गुण के साथ भी व्याप्य-व्यापकरूप-होवे ।” 

प्रश्न $- तो क्या मनुष्य बोलता नहीं है ? ' ' : 

उत्तर :-अरे भाई ! यह बोलनेरूप' भाषा तो" जड़ की पर्याय 'है । 
पुदूगल व्याप्य-व्यापकरूप होकर. भाषारूप परिणुमन करता. है, जीव . 
उसमें व्याप्य-व्यापक्रूप से नहीं है । भेरे भगवान ! श्रपनी पर्याय स्वयंसिद्ध  : 
अपने से होती है और परं की पर्याय पर से.होती है -- ऐसा जिसे निर्णये-नहीं 
है, उसे स्वतन्त्र आनन्दकन्द प्रभु भ्रात्मा कर्म के उंदय के सम्बन्ध से रहित है 
भ्र्थात्‌ं रागरहित है - यह कैसे जँचे ? द्रव्य के साथ निर्मित्त' का सम्बन्ध 
नहीं है। पर्याय के साथ निमित्त का सम्बन्ध होता हैं;' परन्तु द्वंव्य तो उस 
पर्याय से भी भिन्न है । ु 

ऐसी: बात भाग्य; बिना कान.में नहीं पड़ती, यह.तो .दिव्यध्वनि में' 
आई हुईं परमसुख को प्राप्त करानेवाली बात. है । . + ू 

समय-समय श्रर्थात्‌ प्रतिसमय. जीव अपनी पर्याय से युक्त है. तथा 
जड़ अपनी पर्याय से युक्त है अर्थात्‌ भ्रांत्मा अपनी. शुद्ध या झशुद्ध पर्याय से 
युक्त है तथा परपदार्थ अपनी शुद्ध या अशुद्ध पर्याय से युक्त है । यदि ऐसा- है 
तो एक द्वव्य दूसरे द्रव्यःकी पर्याय को कंर दे.- ऐसा कैसे हो सकता है ४४ ु 
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झ्ाजकल तो जैनी लोग भी ऐसाः कहने लगे हैं कि कर्म करता है, 
कर्म से होता है; किन्तु पूजा की जयमाला में भी स्पष्ट लिखा है :- ह 


कर्स बिचारे कोन, भूल मेरी झग्रधिकाई। 
झ्रित सहै घनघात; लोह की' संगति पाई ॥। 


3 अपनी स्वयं की सत्ता में रहता है। वह मेरी (झात्मा की) 
सत्ता में आ जाये, तभी वह मेरी हानि कर सकता है; परन्तु वह (कर्म) . 
मेरी (झात्मा की) सत्ता में कभी आता ही नहीं है। भ्रह्महा! मेरी 
पर्याय को कर्म का उदय छूता भी नहीं है। एक की सत्ता कों दूसरे की 
सत्ता स्पर्श भी नहीं करती । प्रत्येक द्रव्य अपनी पर्याय से युक्त स्वयंसिद्ध 
वस्तु है। भरे भाई ! ऐसा कौनसा समय है, जब द्रव्य श्रपनी भ्रनन्‍्त पर्यायों 
से संयुक्त नहीं होता ? भर्थात्‌ द्रव्य प्रतिसमय भ्रनन्त पर्यायों से युक्त ही है । 
यह त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञदेव परमात्मा द्वारा देखी हुईं बात है।. कु 


सन्‍्तों को आगमचक्षु कहा है। यह भ्ाँख (चंमंचक्षु) तो जड़ है, 
सर्व अज्ञानी जीव इन्द्रियचक्षु हैं, भगवान केवली ज्ञानचक्षु हैं तथा छद्मस्थ 
ज्ञानी आगमचक्षु हैं। भाई ! झ्रात्मा इन्द्रियों से प्रत्यक्ष ज्ञात होने की 
वस्तु नहीं है । 

यहाँ इस प्रकरण में द्रव्य से पर्याय की भिन्नता नहीं बताना है, 
बल्कि यहाँ तो यह कह रहे हैं कि द्रव्य की पर्याय द्रव्य स्वयं -करता है, 
परनिमित्त नहीं । फिर भी निश्चयनय से तो पर्याय द्रव्य से भिन्न ही है+। 
परमात्मप्रकाश की ६८वीं गाथा में स्पष्ठ कहा है कि जीव बन्ध व सोक्ष 
पर्याय का कर्ता नहीं है, पर्याय पर्याय से - स्वयं से होती है । 


श्रह्महा ! जो ज्ञान की पर्याय द्रव्य को जाने, वह पर्याय द्रव्य में नहीं 
जाती तथा द्रव्य पर्याय में नहीं जाता । पर्याय लोकालोक को जानती है, 
परन्तु वह पर्याय लोकालोक में जाती नहीं है तथा लोकालोक भी ज्ञानपर्याय 
में प्रवेश नहीं करता-ऐसी ज्ञान-की पर्याय स्वयं स्वयं से होती हैं। 
इसप्रकार प्रत्येक द्रव्य की पर्याय स्वयं अपने से ही होती है 


इस प्रकरण में द्वव्य-पर्याय की भिन्नता की बात नहीं है, यहाँ 
तो मात्र यह सिद्ध करना है. कि अपनी पर्याय में आत्मा ही व्याप्य- 
व्यापकपने से रहता है तथा जड़ की पर्याय में जड़द्वव्य ही व्याप्य-व्यापकपने 
से रहता है । यहाँ तो दो द्वव्यों के भेद की बात चल रही है। भात्मा: अपने 
परिणाम को भी करे तथा पर के परिणाम को भी करे - ऐसा. नहीं है;। 
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विकारी पर्याय विकारअूप स्वयं -से है, पर से नहीं. परवस्तु: आत्मा की 
पर्याय को करे और आत्मा परवस्तु का कार्य करे - ऐसा जानना अज्ञान है । 
ज्ञानावरणी कर्म के उदय से ज्ञान की - पर्याय हीन नहीं होती; : ' 
क्योंकि ज्ञानावरणी कम परद्वव्य है। ज्ञान की-हीनदशा 'जीव में स्वयं में ' 
स्वयं -से होती है। यहाँ सिद्धान्त कहते. हैं कि यदि दो द्रव्य .एंक होकर 
परिणमे तो सर्वद्गव्यों का लोप॑जायेगा | विकारी पर्याय का सत्त्व स्वयं से 
है। यदि न हो तो एकसमय की पर्याय का लोप हो जाये, और द्रव्य का .. 
भी लोप हो जाये, द्रव्य की सिद्धि ही.नहीं हो । ५ | 
एकसमय की पर्याय चाहे: वह मिथ्यात्व की हो, 'राग्र-द्ेंघष की हो.या 
विषयवासना की हो; यदि ये सब जड़कमे सेहो तो इन पर्यायों की सत्ता पर 
से हुई मानी जायेगी । इसतरह पर्याय. की सत्ताका ही लोप हो जायगा .. 
तथा पर्याय का लोप होने पर द्रव्य ही सिद्ध 'भहीं. होगा, द्रव्य का ही लोप ' 
होने का प्रसंग प्राप्त होगा । यदि सभी द्वव्यों का.लोप हो गया तो विश्व ' . 
की व्यवस्था ही विघट जावेगी । । 


अरे भाई ! तीनकाल की .पर्यायों का पिण्ड तथा अनन्त ग्रुणों.का . 
पिण्ड द्रव्य है, इसलिए अपनी पर्याय अपने से ही होती है, पर से नहीं - ऐसा .- 
सिद्ध होता है और यही यथार्थ है । 

विकार एकसमय का सत्‌ है। मिथ्यात्व “उत्पन्न होता है, वह भी 
उससमय का सत्‌ है। वह दर्शनमोहनीय क्रमेंसे होता है -- यदि ऐसा मानें 
तो पर्याय की स्वतंत्रता का नाश हो जायगा.तथा द्रव्य, का >भी नाश हो 
जायगा; इसप्रकार सर्वद्रव्यों का लोप हो जायगा। 


झव पुन: इस अर्थ को दुढ़ करते हैं:- 

; (आर्या) 

तैकस्प हि कर्तारों हो स्तो हें कर्मणो न चेकस्य | 

नेकस्य च्‌ क़िये “हें एकसनेक यतो न स्थात्‌। शेटेगी - 

एलोकार्थ :- [ एकस्प हि हो कर्तारी भ सत: | एक द्रव्य के दो कर्त्ता 
नहीं होते, [च| और [एकस्प हे कमेंसणी लत] एक द्रव्य के दो करे नहीं 
होते [च] तंथा [एकस्थ-हें क्रिये न] एक द्रव्य की दो करियाएँ नहीं होतीं 
कस दा क्योंकि [एकम्‌ अनेक न- स्थांत्‌ | एके दव्य अनेक द्वव्यरूप 
न । 
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पट ० 
भावाथ :- इसप्रकार उपरोक्त श्लोक में निश्चयनय से अ्रथवा 
शुद्धद्वव्याथिकनय से वस्तुस्थिति का नियम-कहा है | 


कलश ४४ पर प्रवचन ेृ 
शी इस कलश में आचार्य अ्रमृतचन्द्र कहते हैं कि एक द्रव्य के दो कर्त्ता 
नहीं होते श्रर्थात्‌ एक द्रव्य की परिणति के दो कर्ता नहीं होते । द्रव्य की 
परिणति स्वयं वस्तु है तथा द्रव्य भी वस्तु है । द्रव्य की विकारी.पर्याय भी 
वस्तु है; वह विकार अवस्तु नहीं है। पर्याय भी पर्यायरूप से वस्तु है। 
श्रात्मा की अशुद्धपरिराति झात्मा भी करे और जड़कर्म भी करे - इसप्रकार - 
बी मर बह यह मन 
त करे और जीव भी करे - ऐसा नहीं होता । _ 
एक द्रव्य के दो कम नहीं होते । विकारी परिणाम भी जीव का 
कर्म तथा जड़कर्म भी जीव का कर्मं-इसतरह एक द्रव्य के दो कर्म 
नहीं होते । जड़कर्म के उदयरूप जो पर्याय हुई, वह पुद्गल का कर्म तथा 


जीव में जो विकारी परिणाम हुआ, वह भी पुदगल का कर्म - इसप्रकार 
एक द्रव्य दो द्रव्यों का कार्ये नहीं करता । अहो, भ्राचार्यों ने कितनी स्पष्टता 


की है! ला कितना बोलने का राग भी करे तथा न्‍ 
इसप्रकार एक द्रव्य दो कार्य नहीं करता - यह सिद्धान्त है। 


कुछ लोग ऐसा कहते हैं कि विकार पर से होता है, स्वयं से नहीं; 

किन्तु ऐसा माननेवाले मिथ्यादृष्टि हैं। लोगों को सत्य मिला- ही नहीं, 

इसलिए उनको धर्म की प्राप्ति कैसे होगी ? माई ! यह तो शुरवीरों का 
मार्ग है, कायरों का मार्ग नहीं | श्रीमद्‌ राजचन्द ने कहा है :- ' 

हे चचनामृत चीतराग के, परमशान्तरसमुल। 

झौषध जो भव-रोग की, कायर को प्रतिकूल ॥। ु 

(विकार परद्वव्य कराता है; मेरे पुरुषा्थे के दोष से नहीं होता - 

ऐसा जो मानते हैं, वे कायर हैं; क्योंकि उन्हें पुरुषार्थ ही जागृत नहीं होता, 

वे अज्ञानी कायर हैं । यहाँ कहते हैं कि एक द्रव्य के दो कर्म (कार्य) नहीं 

होते। जड़कर्म अपना उदयरूप परिणुमन व जीव के विकाररूप परिणमन 

- ऐसे दोनों कार्य नहीं कर सकता भरे प्रभु ! तत्त्व को समभे बिता, वस्तु- 


स्वरूप को जाने विना मात्र जय भगवान, जय भगवान. करना मुक्ति का मारे - 
यह है। भाई शरद मदन का शत है. आहान- मेवे अ्ृह्ि.- । भाई ! यह बाहर की पण्डिताई का मार्ग वहीं है, -यह तो वस्तु के 


ः 
स्वरूप की यथार्थ दृष्टि करने का मार्ग है। वास्तव-में-तो-सम्यःद 
ज्ञानी पुरुष ही पण्डित है । पुरुष ही पण्डित है ।. है ' ध् 
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एक द्रव्य की' दो क्रियायें नहीं. होतीं .।..पूर्व की - पर्याय प्लेटकर 
आत्मा विकाररूप भी हो तथा जड़कर्मेरूप भी हो -- इसप्रकार एक द्रव्य-की 
दो क्रियाएँ नहीं होतीं, क्योंकि एक द्रव्य अनेक द्रव्यरूप नहीं होता । अपनी 
पर्याय परद्रव्यरूप नहीं होती तथा परद्रव्य की पर्याय अपनी पर्यायंवूप 
नहीं होती श्रर्थात्‌ जीवरूप नहीं होती । एक द्रव्य अनेक द्रव्य की प्रिणति . 
नहीं करता । .. ह 

प्रत्येक द्रव्य की पर्याय क्रमशः एक के पीछे एक नियम से जो होनी 
होती है, वही होती है। निविकारी पर्याय भी, स्वयं से एक के, बाद एक 
ऋरमबद्ध जो होनी हो, वही होती है । समरयसंर के संबंविशुद्धज्ञान श्रधिकार में 
(गाथा ३०८ से ३११ की टीका में) 'क्रंमनियमित्‌- शब्द आया है । एंक _. 


द्रव्य की परिणति दूसरे दृव्य की पंरिणतिरूप नहीं होती ।' दूसरे द्रव्य की 
' 


, . स्वामी का्िकेयानुप्रेक्षा में ऐसा लिखा है कि जड़कर्म की कोई 
अचिन्त्यशक्ति है कि बह केवलज्ञान को रोकता है, किन्तुं वहं कथन पुदुगलं 
का उत्कृष्ट परिणामन कैसा होता है' - यह बताने के लिए. है | वहाँ उपकोर 
का अर्थात्‌ निमित्त का प्रकरण है, इसलिए जिसको. केवलज्ञान नहीं है, 
उसे केवलज्ञानावरणी कर्म - निमित्त है- यह बताने का प्रयोजन है । 


कोई-कोई ऐसा भी क़हते हैं कि विकार होने में पचास प्रतिशत (५०%) 
झ्रात्मा का अपराध तथा पचास अतिशत्‌, (५०% ) कर्म का अपराध है -  ' 
परन्तु ऐसा भी .नहीं है। आत्मा .अपने विकार का शत-अतिशत कर्ता है, 
तथा इसमें निमित्त का किड्चत्‌ भी कतंव्य नहीं है, आत्मां में कर्म ने एक 
प्रतिशत भी कुछ नहीं किया। आत्मा का शंत-अतिशत कार्य आत्मा में 
होता है तथा निमित्त का कार्य शत-प्रतिशत निमित्त- में होता है, क्योंकि 
उनका एक-दूसरे में अत्यन्ताभाव है तथा कर्म के उदय में जीव के विकादी--. 
परिणाम का प्रभाव है । एक का दूसरे में अभाव होवे तो ही वे भिन्न रह... का दूसरे में अभाव होवे तो ही वे भिन्न रह . 
सा री 4: हे * ' 





[ .दिगम्वर आचायों_ ने अजब-गजब का काम किया है। 
श्री भ्रयृतचन्द्राचायों ने .कैसे-कैसे. कलश बनाये हैं! लोगों को. मनगढ़न्त 
अभिप्राय छोड़कर - शास्त्र क्या कंहते हैं! ?. इस भोर अपनी दृष्टि डालनी 
चाहिए।... 

. प्रश्न :- विकार. कर्मजनित है - ऐसा कथने शास्त्र में अनेक स्थानों 
पर आता है, उसका क्‍या अभिप्राय है ? 
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ध्डसर :- हाँ, आता है; परन्तु यह विभाव आत्मा का (चैतन्यमय) 
स्वभाव नहीं है तथा निमित्ताधीन होने पर होता है - इस श्रपेक्षा से इसको 
कर्मजनित कहा है । तथा स्वभावजनित नहीं है, इसलिए भी करमंजनित 
कहा है; परन्तु कमें पलटकर जीव के विकाररूप परिणमित नहीं हुआ है, 
क्योंकि एक द्रव्य भ्नेक द्रव्यरूप नहीं होता । ! 


कलश ४४ के भावार्थ पर प्रवचन 


“इसप्रकार उपरोक्त कलश में निश्चयनय से या शुद्धद्रव्याथिकनय से 
वस्तुस्थिति का नियम कहा ।' ु 

ज्ञानावरणी कर्म ज्ञान को रोकता है- यह तो व्यवहार का कथन 
है अर्थात्‌ ऐसा है नहीं, परन्तु निमित्त का ज्ञान कराने के लिए ऐसा कहने 
में आता है। लोगों को ऐसा वस्तुस्वरूप का यथार्थ निर्णय करने की कहाँ 
फुरसत है ? भरे ! इस मनुष्यभव में यदि करने योग्य कुछ है तो मात्र यद्दी...- 
वहन ही कि करने योग्य है। यदि तत्त्व का यथार्थ निर्णय नहीं किया 
तो भाई ! यहाँ से देह छूटने पर कहाँ जायेगा ? चौरासी के चक्कर में 
उलभ जायेगा। भाई ! एक वार भृतार्थ दृष्टि से मिथ्यात्व को छोड़कर . 
सृम्यक्त्व प्रगट कर ले - यही करने योग्य है ! _ 

अरे भाई ! मेरी पर्याय को पर करता है शौर पर की पर्याय मैं 
करता हूँ- यह तेरी मान्यता महामिथ्यात्वयुक्त है । शुद्धदरव्याथिकनय से 
अर्थात्‌ निश्वय से यह वस्तुस्थिति कही भर्थात्‌ व्यवहार से इससे भिन्न 
दूसरा कथन है - यह बात स्वमेव भ्रा ही गई । जो निश्चय से कहा, वही 
सुत्यार्थ है- ऐसा निर्णय करना तथा जो व्यवहार से कहा हो, उसे ऐसा 
समभना कि ऐसा है नहीं, निमित्त का ज्ञान कराने के लिए ऐसा कहा है। * 
ज्ञानावरणी कर्म ज्ञान को रोकता है- ऐसी कथनशैली है । कथन दो 
प्रकार से होता है, वस्तु तो एक ही है । व्यवहार के कथन को जैसा लिखा _ 
वैसा ही माननेवाला मिथ्यादृष्टि है । 

मोक्षमार्गप्रकाशक के सातवें श्रधिकार में कहा है कि 'व्यवहारनय 
स्वृद्रव्य-परद्रव्य को, उनके भावों को व कारण-कार्यादिक को किसी को 
किसी में मिलाकर निरूपण करता है, सो ऐसे ही श्रद्धानं से मिथ्यात्व होता-... 
है । तथा वहाँ यह भी कहा है कि सच्चा निरूपण सो निश्चय तथा उपचार... 
निरूपण सो व्यवद्यार । इसलिए निरूपण की भ्रपेक्षा से व्यवहार मोक्षमार्गं 
"को मोक्षमार्ग कहा जाता है, परल्तु ऐसा है नहीं । (वास्तव में व्यवहार -. 
मोक्षमार्ग सच्चा मोक्षमार्ग नहीं-है-।) 


वास्तव में व्यवहार -. 
मोक्षमार्ग दो मानना सिथ्या है। _ दो मानना मिथ्या है। 
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निश्चय व व्यवहार दोचों को उपादेय माने तो .यह मान्यता - मिथ्यात्व है । 
निश्चय व व्यवहार का स्वरूप तो परस्पर विरुद्ध है. व्यवहार अभूतार्थ 
है, सत्यस्वरूप का निरूपण नहीं करता, किन्तु किसी अपेक्षा से निरूपण - 
करता है । 

शुद्धनय भूतार्थ है और जेसी वस्तु है; वेसा निरूपण करता हैं। 
आचायेकल्प पण्डित श्री टोडरमलजी, ने मोक्षमार्गप्रकाशक में शास्त्रों के 
रहस्य खोलकर भर दिये हैं । यहाँ कहते हैं कि शुद्धद्वव्याथिकनय से वस्तु- 
स्थिति का नियम कहा है। जो इससे विरुद्ध है, वह अ्रनियम है । -जिसे 
सम्यग्द्शन होता है, वह स्वाश्रय से -- निश्चय से होता है;पर से - व्यवहार 
से नहीं होता - यह नियम है, सिद्धान्त है । 


श्रात्मा को अनादि से परद्वव्य.के कर्त्ता-कर्मपने का अज्ञान है। यदि वह 
परमार्थनय के ग्रहण से एकबार भी विलय को प्राप्त हो जाये तो फिर न 
आये - ऐसा श्रब कहते हैं:- 


(शादू लविक़रीड़ित ) 

झासंसारत एवं धावति परं कुवें$हमित्युउ्चके 

दुर्चारं ननु मोहिनांमिह सहाहंकाररूपं तमः॥। 
तद्भूताथथपरिग्रहेश बिलय॑ 

तत्कि ज्ञानघधनस्य बन्धनर्सहों भूयो भवेदात्मनः ॥५५॥ 


श्लोकार्थ:- [इह] इस जगत्‌ में . मोही [मोहिनाम ] .. (ज्ञानी ) 
जीवों का [परं प्रहम्‌ कुँवें | 'परद्रव्य को मैं करता हूँ. [इति महाहंकार- 
रूप तमः] ऐसा परद्वव्य के करते त्व का महा-अहंकाररूप . अ्ज्ञानान्धर्का र, 
[चनु उच्चके: दुर्वारं] जो श्रत्यन्त दुनिवार है, वह [अ्रासंसारत: एवं 
घाव्रतिं] अनादि संसार से चला भा रहा है। आंचाय॑ कहते हैं कि [ श्रही ] 
अ्रहो ! [भूतार्थपरिभ्रहेश] परमार्थनय का अर्थात्‌-शुद्धदरव्याथिक अ्रभेदुनय 
का ग्रहण करने से [यदि] यदि [तत्‌ एकवारं विलय ब्जेत] वह एक बार 
भी नाश को प्राप्त हो [तत्‌] तो | ज्ञानघनस्यथ आत्मनः] ज्ञानधन श्रात्मा 
को | भूयः] पुनः : [ बन्घनसम्‌ कि भवेत्‌ ] बन्धन कैसे हो सकता है ? (जीव 
ज्ञानघन है, इसलिये: यथार्थ ज्ञान होने के बांद ज्ञान कहाँ जा सकता है ? और 
जब शत नहीं जाता, तब -फिर अज्ञान से बन्ध कैसे हो सकता है ? ) 


भावा्े :- यहाँ तात्पय॑ यह है कि भज्ञान तो अनादि से ही है, पंरन्तु 
परमार्थनय के ग्रहण से, दर्शनमोह का नाश होकर, ' एक यथार्थ.ज्ञान होरकेर 
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क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न हो तो पुनः मिथ्यात्व न आये । मिथ्यात्व के मे आने 
से मिथ्यात्व का वन्ध भी न हो और मिथ्यात्व के जाने के बाद संसार का 
बन्धन कंसे रह सकता है ? नहीं रह सकता, भर्थात्‌ मोक्ष ही होता है - ऐसा 
जानना चाहिए। कु 


कलश ५४५ पर प्रवचन 

इस जगत में मोही जीवों को अ्वादि से ऐसा अंहकार है कि 'मैं देश 

की सेवा करता हूँ, पर की दया पालता हूँ, पर को सुखी करता हूँ, पर को 
मार सकता हूँ या बचा सकता हूँ, इत्यादि ।” इसप्रकार भ्ज्ञानी जीवों को 
अनेक प्रकार से परद्वव्य के प्रति कत्तेँत्व का श्रहंकार है, किन्तु यह अज्ञान 
भाव है। कुम्हार कहता है कि घड़े की पर्याय का कर्त्ता मैं हैँ । महिला कहती 
है कि दाल-भात-रोटी भ्रादि रसोई मैंने बनाई। मुनीम कहता है कि 
सुन्दर अक्षरों में रोकड़ा खाता मैंने लिखा। सेठ कहता है कि व्यापार 
मैं करता हूं । इसप्रकार परद्वव्य की क्रिया का कर्त्ता स्वयं को मानता 
है, परन्तु ये सब श्रहंकाररूप अज्ञान-अन्धकार में ड हुए _पिथ्यादष्ट्र 
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>िवागरि का यह सिद्धान्त श्री सीमन्धर भगवान ने घर्मंसभा (समव- 
शरण) में कहा है, तथा वही बात श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने यहाँ लिखी है । 
अज्ञानी मानता है कि मैं परद्वव्य को करता हूँ, परन्तु परद्रव्य को कौन करे ? 
परव्य का भ्र्थ यहाँ परद्रव्य की पर्याय करना चाहिए। अहाहा |! शरीर, 
मन, वारी, इन्द्रियाँ, कर्म इत्यादि परद्रव्य की क्रिया को मैं करता हूँ - ऐसा 
माननेवाला अरहंकारी, अज्ञानी एवं मिथ्यादृष्टि है। 'मैं दूसरों को .सुन्दर 
वक्तव्य द्वारा समझा सकता हूँ - ऐसा भ्रज्ञानी मानता है। भरे ! दूसरों को 
कौन समभा सकता है ? भाई ! भाषा तो जड़ है । जड़ का परिणमन जड़ 
के कारण होता है। जो जीभ, होंठ श्रादि हिलते हैं; वे भी अपने काल में 
हिलते हैं, आत्मा के विकल्प के कारण भी नहीं हिलते । भाषा शब्दों का 
विकार (परिणमन) है, वह अपने कारण स्वयं भाषारूप होती है । समझने 
वाले भी झ्पनी योग्यता से समभते हैं । - ऐसा ही वस्तुस्वरूप है-। 

पड जो बड़े-बड़े कारखाने चलते हैं, वे भी श्रपनी तत्समय की योग्यता 
प्रमाण - जिससमय जिन परमाणुओं की जिसरूप से परिणमन की योग्यता 
होती है, उसीसमय वे ही परमाणु उसीरूप से परिणुमन करते हैं ।. वहाँ 
दूसरा कोई (उद्योगपति आदि) ऐसा कहे कि: मुझसे कारखाना चलता है 
तो वह परद्रव्य के कर्त्तु,त्व॒ के भ्रहंकाररस से मरा भज्ञानी मिध्यादृष्टि है 
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“ईहाहा ! जगत में मोही अज्ञानी जीवों को परद्रव्यः के कर््त॑ त्वं का ' 
मंहां-अन्धकार है, अंज्ञान है । ऐसा दुंनिवार अ्ज्ञानभाव उन्हें अनादि संसार 
से ही है, इसलिये यद्यपि उसे टालना वहुत्त कंठिन -है; तथापि असंम्भवं नहीं 

2825 से टाला जा सकता है । 

अब आचार्य कहते हैं कि श्रहो ! परमार्थनय श्रर्थात्‌ शुद्धद्रव्याथिक- 
अभेदनय के विषयश्नूत आत्मतत्त्व का आश्रय ग्रहण करने से यदि वह मोह 
एकं बारं भी नष्ट हो जावे तो ज्ञानधन-आत्मा को फिर से बन्धन कैसे 
हो ? जीव ज्ञानेघन है, इसलिए उसका. यथार्थज्ञान होने के बाद ज्ञान. स्थायी 
रहता है, नष्ट नहीं. .होता भर जब ज्ञान न्ष्ट' नहीं होता तो' फिर भअज्ञान- 
जनित बन्त-कैसे हो सकता है ? कभी भी नहीं हो सकता । 5 8 

मैंपरद्र॒व्यों की क्रिया को करंता हूँ - ऐसा अज्ञोंन मोहीं जीवों 
को श्रनादि संसार से 'चलां आ रहा है। संसार श्रर्थात्‌ द्रव्य-क्षेत्रकाल- 
भव-भावरूप -पंचपरावतन इस-जीव को श्रनादि से है, जीव को रागादिं 
शुभांशुभभावों का पंरावंतेन अनादि से चला आं रहों है; परन्तु यह सव 
भ्रज्ञानंभाव है, जो अत्यन्त दुनिवार है। राग- को: घटाकर मन्दरागरूप 
या शुभरागरूप से परिणमन करना तो सरल बात है तथा ऐसा शुभंभांवे 
इस जीव ने अनन्तबार किया भी है, परंन्तु-सम्यग्दर्शन प्राप्त करने के लिए 
शुभराग कोई उपयोगी वस्तु नहीं है ।“. भाई! यहाँ तो घर्म को प्राप्त करने 
मोह कल उकपार भी से को जाय सो शागरन घटा जो पु वजन बात है। श्रहो ! शुद्धद्रव्याथिक-अभेदनय के करने. से : यदि, 





९८ भूतार्थ का भ्रर्थ है - त्रिकोली ध्रुव ज्ञायकभावरूप शुद्ध चैतन्‍्यमय वस्तु 
इंस भूतार्थ वस्तु का समस्त प्रंकार' से यदि एक बारंभी अनुभव करे 


तो मभिथ्यात्व-का नाश हो जाता है । समयसार की ११वीं गाथा जैनशासत्र॒. 
की. प्रांग है, “उसमें 'भी-..कहा है ८क्ृदत्थंमस्सिदो खलु सम्मादिदंठी हृवदि 


जीवो<- भूतार्थ अर्थात्‌ त्रिकाली शुद्धज्ञायक्वस्तु का आश्रय करने से निश्चय 
सम्यग्दर्शन प्रगंटं होता है।  अहाहा”! पूर्रानन्‍द.के नाथ भगवान स्वयं 
ज्योति सुखघामं पर्याय रहित त्रैकालिक ध्रुवस्वभावी निज आत्मा का आश्रय 
करने पर पर्याय में उंसका अनुभव होता है, वह .श्षनुभव' ही सम्यग्दर्शन है 
कै सम्यग्दर्शन ही परम. की प्रथम सीढ़ी है । उसके सिवाय दूसरे. सब 
क्रिया/के विकल्प निरथंक हैं, भूठे हैं।; .' 

पण्डित: जयचन्दजी: ने “भृतार्थपरिपग्रहेर॑! का अर्थ परमोर्थनय किया 
है। भूतार्थ अर्थात्‌ परमार्थ ।. परं--मा- भ्रर्थ । परा+उत्कुंष्ट; मा “लक्ष्मी: 
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भ्रथें>पदार्थ - इसप्रकार परमार्थ का श्र हुआ । श्रह्महा ! ““मृताथ्थ अर्थात्‌ 
त्रिकाल सत्तावान्‌ .(हैयातीवाला) पदार्थ भगवान आत्मा को यहाँ उत्कृष्ट 
लक्ष्मीवन्त पदार्थ श्रर्थात्‌ परमार्थ कहा है। लौकिक में परमार्थ का अर्थ. 
ब्रिल्कुल भिन्न है। जगतजन परोपकार को परमार्थ कहते हैं। लौकिक में.. 
प्र का. थोड़ा भी भला करे, उसे परमार्थ कहते-हैं; किन्तु यहाँ तो पर में 
कुछ भी करने के भाव को अज्ञान कहा है। 'मैं दान देता हूँ, आहार देता हें, 
वस्त्र देता हूँ, दूसरों को सुखी करता हूँ -- इसप्रकार प्र की क्रिया करने. 
का भाव अ्रहंकार है और मिथ्यात्व है, परमार्थ नहीं. है। उत्कृष्ट लक्ष्मीवन्त... 
ज्ञानातन्दस्वभावी भगवान भात्मा ही वास्तव में परमार्थ है, भूवार्-है+ . 

5 *+ भगवान त्रिलोकीनाथ भ्रृतार्थ पदार्थ है। प्रभु ! यह अलौकिक वस्तु 
है। भृतार्थ भ्र्थात्‌ सतृवस्तु | उत्पाद-व्यय रहित त्रिकाली एकरूप वस्तु 
को यहाँ भूतार्थ कहा है । यहाँ 'भूतार्थपरिग्रहेश! - ऐसा जो कहा है, उसके 
लिए चार शब्द कहे हैं- (१) भूतार्थनय, (२) परमार्थनय, (३) शुद्धद्वव्य 
के अनुभव का जिसमें प्रयोजन है - ऐसा शुद्धद॒व्याथिकनय, (४) अमेदनय । 

अहाहा ! अभेद एकरूप त्रिकाली नित्यानन्द ज्ञानानन्दस्वरूप सदृश- 

स्वभाव प्रभु प्रत्येक पर्याय में अंन्वयरूप रहता है, उस सदा एकरूप 
वस्तु को यहाँ अभेदनय कहा है । 

' पर्यायबुद्धि छोड़कर त्रिकाली सत्‌ पदार्थ का अनुभव करने के लिए 
यहाँ कहा गया है, क्योंकि परामंर्थरूप भूतार्थ का अनुभव करने से सम्यग्दशेन 
होता है। भरे भाई ! इस पंचपराव्तनरूप संसार में शुभाशुभभावरूप 
परावतन तूं भ्रनन्‍्तबार कर चुका है। शुभाशुभभाव तो तू अनादिकाल से 
करता आ्राया है, तथा 'मैंने शुभभाव किया - ऐसे भ्रहंकाररूप से ही तू झव 
तक परिणमा है। भरे भगवान ! तेरे रे अन्दर पंचपरावर्तन के भाव से मिन्न- इज 
शुद्जज्ञायकभावरूप तेरी वस्तु विद्यमान है. उसका झ्राश्रय कर ! क्योंकि _. 
उससे ही सम्यग्दशन होता है। _ 

भगवान वीतराग का मार्ग बहुत सूक्ष्म हैं। जगतजन तो भ्रनादिकाल 

से बाह्य शुभभाव व परद्व्य की क्रिया में ही भरहंकार कर रहे हैं। ्रपनी 

त्रिकाली.शुद्धवस्तु एक ओर ही पड़ी रह गई है । "में त्रिकाली शुद्ध भगवान 
झ्रंत्मा हैँ- ऐसा जो अनुभव करना था, वह यों ही रह गया है। 

“ १७-१०वीं गाथा में तो स्पष्ट आ चुका है कि भगवान झात्मा एक 

समग्र में पूर्गानन्‍द प्रभु बाल-गोपाल सबके अन्दर में विराजता है । बाल- 

गोपाल तो-देह की अवस्था है, परन्तु अन्दर ज्ञायक प्र त्िकाल सत्‌ पदार्थ 
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विराजता है, वह ज्ञान की स्व-परप्रकाशक पर्याय से जान॑ने' में आता हैं, , 
परन्तु अज्ञानी की वहाँ दृष्टि नहीं है; इसकांरण वह उसे अपना नहीं मानता-। 
अज्ञानी को भ्रनादि से राग का - शुभाशुंभभाव का. ही परिंग्रहण है ।: यहाँ 
कहते हैं कि भाई ! राग कां ग्रहण तो अनन्त-बार' किया, परन्तु वह तों 
अमृतार्थ वस्तु है। भगवान आ्ात्मा' ही एक भृतार्थ'हैः। इसी भृतार्थ के 
ग्रहण से - झाश्रय से स्स्यरदेशनःहोता है-। 
चौथी गाथा में कहा है कि राग की कंथा, ' बन्धचन'की कंथा तो' इस ' 

जीव ने भ्रनच्त बार सुनी है, उसी का परिचय व अनुभव भी अनोदि संसोर 
से चला आ रहा है। अतः आचाये यहाँ कहते हैं कि भंगवन्‌ ! एकबार तो 
गुलाँट खा ! प्रभु, एक बार तो दृष्टिपलट ! | भूताथ का .आश्रय-लेकर उसी 
का अनुभव -कर ! ज्ञान की पर्याय में भूतार्थ का अनुभव करना ही. 

सम्यग्द्शन है और वही भूतार्थनय है। अरे भाई ! यह मनुष्यपना -मिला 
ओर यदि. तूने भगवान आत्मा का पकक्‍का'निर्णाय व अनुभव-नहीं किया-तो 
जीवन ग्रों ही विषय-कषाय- में व्यर्थ ही चलां जायेगा ।:जैसी:अपनी वस्तु है, 
उसका अनुसरण करके उसी का अनुभव. करना योग्य है । ' 


कोई-कोई ऐसा भी कहते हैं कि.जो दिगम्वर धर्म में उत्पन्न हुए हैं, उन्हें 
सम्यग्दशन तो है ही, भेदज्ञान (सम्यस्ज्ञान) तो है ही, भ्रव तो ब्रतधारण कर ' 
लें तो चारित्र भी हो जायेगा; परन्तु उनका यह कहना बिल्कुल ठीक नहीं 
है। दिगम्बर कुल में ज़न्म लेने मात्र से सम्पज़दशेन नहीं हो. जाता.) लोगों 
को निश्चय-सम्यग्दशन की खबर “नहीं. है.तथा बाहर की. ,तत्त्वार्थश्रद्धा या 
व्यवहार-श्रद्धा के रागभाव को ही धर्म मानते हैं, किन्तु जिनागम में ऐसा 
कोई मुक्तिमार्ग नहीं है । भाई ! - उल्टी मान्यता में तो आत्मा की, दुर्देशा ही 
है। जहाँ पूररनिन्द के नाथ भगवान आत्मा का अनुभव नहीं है; वहाँ जो 
भी क्रियाकाण्ड है, वह सव अज्ञानभाव है, संसारभाव है.। वह जीव बाहर 
से उपवास आदि करता है, किन्तु वह सब भी बालतप् है।. ऐसी क्रिया तो 
जीव ने अनन्त बार की, किन्तु मिथ्यात्व नहीं टला तो क्या किया ? यह 
बात कठोर लगती है, परन्तु वया करें ? 'शोचार्यदेव कहते हैं. कि तू एकबार 
भूताये (दा जो तेरी त्रिकाली परमार्थ ध्र्‌ ववस्तुं है, उसका अनुभव कर ! 

कलशटीका में आता है कि पठन-पाठंन, पंचपंरमेष्ठी का स्मृरंरं, 
चिन्तन, स्तुति इत्यादि तो जीव ने अनन्त बार किये हैं। बेचारे लोगों की -- 
गहरा तत्त्वास्यास तो है नहीं, ऊपर-ऊपर से थोड़ा 'सुंन लेते हैं, निर्णय 
कुछ करते नहीं, दिन-रात व्यापार-धन्धा: अशुभभाव में ही व्यर्थ समय 
नष्ट करते रहते हैं; प्रस्तु' इसके “फल में वे, कहाँ: जायेंगे ?!'इसका' कुछ 


कलश ५५. :.ै [ ३२३ 
“विचार नहीं : जितना समय और शक्ति व्यापार-घन्धे में लगाते हैं, उससे 
कहीं अधिक समय, : शक्ति और पुरुषार्थ तत्त्वाभ्यास में .लगाना पड़ेगा; 
अन्यथा अनन्त संसार में ही रलना पड़ेगा । | हे 
“यदि दृष्टि यगुलाँट 'खा जावे, पलट जावे तो क्षण भर में भूतार्थ के 
भ्राश्नय से सम्यग्दशंन प्रगट हो जाता है। आचार्य भ्रमृतचच्द्॑स्वामी ने ३४वें 
कक में बा है कि एक बार लगन लगाकर: छह मास अभ्यास करके देख. 


पड़ेगा । जैसे माता की-ऑंगुली छूट जाने से बिछुड़ा हुआ छोटा बालक 
निरन्तर माँ का ही स्मरण करता, है; उससे कोई कुछ भी पूछे कि तेरा 
नाम क्‍्या-है, गाँव कौनसा है, घर कहाँ है, पिता कौन है ? इसप्रकार कोई 
कितने ही ,प्रश्त करे, किन्तु उसके -पास उन सभी भ्रश्तों का एक ही उत्तर 
होता है कि- मेरी माँकहाँ है ? मुझे मेरी माँ से मिला दो, माँ"“माँ:"माँ ! _ 
माँ के सिवाय वह अन्य कुछ बोलता ही नहीं हैं। जैसे माँ के बिरह भें 
बालक सिर्फ माँ का ही . निरन्तर चिन्तवन करता है; उसी तरह 
प्रभु ! तुझे अनन्त काल से आत्मा का विरह है, श्रतः तुझे भी झ्ात्मा"" 
शात्मा“' भात्मा > ऐसा आत्मा का ही निरन्तर स्मरण भाना चाहिए, उसी 
का निरन्तर चिन्तवन होना चाहिए । यंदि आत्मा का ऐसा चिन्तवन नहीं 
हुआ, उसके समीप जाने की चेष्टा नहीं की गई'तो जीवन व्यर्थ ही चला 
जायगा | भाई ! दुनियादारी के सभी काम छोड़कर यही एकमात्र करने 
लायक है । स्तुति, वन्दना वगैरह बाहरी क्रियाओं को तो विषकुम्भ कहा 
गया है, क्योंकि अमृतस्वरूप भगवान आत्मा से वे' विरुद्धभाव हैं; इसलिए 
इस जहर को छोड़कर तेरी झात्मा (वस्तु) जो अ्मृतरूप है, वहाँ जा! 
“शास्त्र में आता है कि जिसके दर्शन व ज्ञान में आत्मा समीप है 
और राग दूर है- वही ज्ञानी है । पहत सेप य गनी के राग संमीप है और झात्मा-- 
दूर हैं। परमात्मप्रकाश के ३६वें दोहे में भ्राता हैं कि जिसकी राग की 
रुचि है- ऐसे भ्ज्ञानी को भात्मा हेय है। तथा ज्ञानी को राग हेये हैव 
त्रिकाली शुद्धभूताथंवस्तु उपादेय है। भरे भगवन्‌ ! तेरी बलिहारी है, 
किन्तु तुके अपने स्वभाव के सामथ्यें की खंबर ही नहीं है। ये' बाहर की 
लक्ष्मी, इज्जत-प्रतिष्ठा, विषय-वासना वंगैरह के प्रति रागादिभाव तो 
'वापभाव हैं; तंथा पठन-पाठन, स्तुति, भक्ति वगैरह का जो शुभभाव आता 
है, उसे भी भगवान विषकुम्भ कहते हैं। इस जहर से आत्मारूपी श्रमृत की 
प्राप्ति नहीं.होती है । भगवान वीतराग का तो यही मार्ग है, किन्तु लोगों 
नेइसे विक्त कर दिया है। '*. किन. हे रे 





'इर४ड ] ४ [ प्रवचंनरंत्ताकर भाग है. 


समयसारकलश के '१८९वें कलश में कहा है --/यत्र प्रतिकमशमेव 
विष प्रणीतं' अर्थात्‌ शुभक्रियारूप विकल्प .विंप हैं । तथाःअन्दरःजी आनन्द. 
का कन्द भगवान भ्रात्मा विराजता है, उस एक का ही अनुभव अमृत है 


वही सम्यर्दर्शन है, .घर्मं-है। आाठं:वर्ष की. बालिका भी- जो पम्यग्दशंन 





अर ही सम्बस्ी पर भी, अन्दर एक,भूताथथ, भग्रवान. झ्रात्मा का अनुभव 
क सम्यग्दर्शन प्राप्त करती ,है । उसंकी यही एकमात्र रीति है |४:; - 
सुमेरूपवंत से ऊपर प्रथम सौधंग नाम कां स्वगें है। उसमें ३२ लाख , 
विमान हैं, एक-एक विमान में श्रसंख्य देव हैं.।' उस स्वर्ग का स्वामी इंब्द्र 
एंक भव धारण करके मोक्ष जांयगों । स्वर्ग से 'चंयंकरं मनुंष्य' देह! पार्कर 
केवलज्ञान प्रगट करेगा । उसकी इन्द्रांणी जन्मकांल में तो' मिथ्यांदेष्टि 
क्योंकि सम्यरदृष्टि स्त्रीपर्याय में जन्मे नहीं लेते ।' उत्पत्ति के संमय-इन्द्रोणी 
मिथ्यात्वंसहित. ही उत्पन्न होती है; 'पंश्वात्‌ सम्यर्दशंन प्रगंट कर लेती हैं:। 
वह इन्द्राणी भी एक भव धारण करंके मोक्ष “प्राप्त करेगी ।(अंन्यमंत में 
मल्लिनाथ भगवान को स्त्रीपर्यायवालीः मल्लिकुंमारी माना जाता है. जो, 
सर्वेथा असत्य मान्येता है। स्त्रीपर्यायें से मोक्ष मानना हीं कल्पित हैं, ; 


अहा ! एक तो जिस संम्प्रदाय में जो. हैं, उसमें से निंकलता. ही बड़ा 
मुश्किल होता है। केदाच्िंत्‌ निंकेल भी जावे तो. शुभ में हीं. कहीं भटक 
जाता है;, इसलिये यहाँ प्रेरणा देते हैं कि भूतार्थ शुद्धन्निद्रप एंकेरूप वस्तु 
को एक बार ग्रहण तो कर]. भाई ! त्रिंकाली शुद्ध भव एंकंरूप वस्तु के 
अनुभव बिना सम्यरंदशंन नहीं होता । क्रियाकाण्ड के विकंल्प करें, बाहर: 
से मुनिपना ले; तथापि भृतार्थ के अनुभव बिना सम्यर्दर्शन-प्राप्त नहीं होता 
और संम्यरदेंशन बिनी धर्म का प्रारम्भ नहीं होता । 


,» यद्यपि. दिगम्बर जैनों द्वारा आराध्य वीतरागी देव,, नरन,दिगम्बर 
गुरु एवं भ्रनेकान्तमयी शास्त्र ही पूर्ण सत्य:हैं; तथापि अधिकांश दिगम्वरों 
को यथार्थ वस्तुस्वरूप, की खबर नहीं- है । उनसे यहाँ कहते हैं; कि भाई.! 
सर्वे विकल्पों को. छोड़कर, एक बार, तरिकाल . सच्चिदानत्द, भगवान आत्मा ' 
का निर्णय: एवं .नुभवः तो करो-। .निम्मलानंन्द...का नाथ . तिकाली., शुद्ध 
चिदानन्द , प्रभु. भगंवान' आत्मा. अन्दर . विराजता . है,' उसके... अनुभव. से 
सम्यग्दर्शन होता. है.। .इसके. अ्रतिरिक्त :बाहर से देव-शास्त्र-गुरु की श्रद्धा 
करना या नवतृत्त्वों,के भेद की.श्रद्धां करंता सम्यग्दशन नहीं;है |. . , ; ८ 


कलशटीका' के छठवें कलश .में कहा:।है + 'हसां --नवतरवसन 
मुकत्वा' श्र्थात्‌ जीव-अजीव-अाखव-बन्ध-संवर-निर्जरा-मोक्ष-पुण्य-पाप के 


कलश, ५४ ]. [ ३२५ 
अनादि- सम्बन्ध: को छोड़कर, हे ज़ीव ! . तुम अपने स्वरूप के अ्नुभवशीली 
होओ.। भावार्थ इसप्रकार है कि संसार-अवस्था में जीवद्नव्य जो नवतत्त्वरुप 
परिणमा है, वह तो विभाव परिणति है, इसकारण नवतत्त्वरूप वस्तु का 
09720: है (नवतत्त्व के भेदवाली दृष्टि मिथ्यात्व है ) । 

/ “मीक्षशास्त्र.के 'तत्त्वा्थशरद्धानं-सम्यरदर्शनम्‌! - इस सूत्र में एकवचन 
का भ्रयोग.. है, वहाँ भ्रभेद की बात है।,भूतार्थ का ग्रहण करने से 
नवतत्त्व की पर्याय का ज्ञान यथार्थ होता है अ्रथवा भूतार्थ की श्रद्धा करने 
से यह त्रिकाली वस्तु भूतार्थ है तथा इसमें संवर झादि नवतत्त्व नहीं हैं - 
ऐसा जो यश्नार्थ श्रद्धान,व ज्ञान हो जाता है, वही सम्यग्दर्शन है | ... 


': 'हअ्रहोः:! भूतार्थनय, परमार्थनय श्रथवा शुद्धद्रव्याथिक-अभेदनय के 
ग्रहण करने से .जो अज्ञानभाव एक बार भी नष्ट हो जावे तो ज्ञानघन 
आत्मा को पुनः बन्ध कैसे हो ? एक बार भी दृष्टि स्वसन्मुखता को प्राप्त 
हो,जाय,.अन्तद्‌ ष्टि.हो जाय तो फिर उसका नाश नहीं होता-। द्रव्य का 
नाश होवे तो दृष्टि की पर्याय का नाश हो सकता है; परन्तु: ब्रव्य तो... 
ब्रिकाल ज्ञानधन सदा मौजूद है, इसकारण. उसका अनुभव करनेवाली... 
दृष्टि का भी नाश नहीं होता-।- कितनी जोरदार दृढ़ता की बात की है ! 
सम्यरदर्शन छूट जाता है - यह बात यहाँ नहीं कही, यह तो वीय॑ंबानों की 
बातें हैं न ! कायरों का यहाँ क्या काम ? कहा भी है - 

जे सागगें सिह संचर्या, तरण लागी रज । 

ए उभा खड़ सुकशे, नह चरशे हरण ॥४ (गुजराती) 

* सम्यग्दृष्टि सिंह जिस मार्ग में विचरण करते हों, .वहाँ हिरण जैसे 
भयभीत मिथ्यादृष्टि प्राणी कैसे विचर सकते हैं ? 'यह एकान्त'है' - ऐसी 
भय व शंका जिसको होती है, वे कायर पुरुष इसे स्वीकार नहीं कर सकते । 
बापू | यह वीतराग की वाणी जिन्हें सुनने को मिले, वे बड़े भाग्यशाली हैं । 
अरे धीर-वीरों को ही यह वाणी पच सकती है। , ह 

 - ग्रहाँ कहते हैं कि भूतार्थ का अनुभव करने पर एक बार मिथ्यात्व 
का नाश: हो तो ज्ञानधन भ्रात्मा को पुनः बन्ध क॑से हो सकता है ? श्रहो ! ऐसे 
अप्रतिहत; सम्यग्दर्शन की यहाँ बात है।. यद्यपि झ्राचार्यदेव छद्नस्थदशा में हैं, 
तग्नापि:बहुत जोरदार ऊँची वात करते हैं । अमृतचन्द्राचाय ने एक हजार वर्ष 
पूर्व यह ,बात.कही हैः। यद्यपि यह पंचमकाल के मुनियों का.कथन है, क़िन्त 
आत्मा. कोःपंचमकाल से क्या सम्बन्ध है ? एक.तो भूतार्थ के परिग्रहणा- की 
वात की है तथा. दूसरी यह -बातकी है.. कि .एक बार मिथ्यात्व 'का नाश 
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होने- पर मोह पुनः- उत्पन्न ही “नहीं होता, तथा बच्चन भी: नहीं हीता। 
चारित्र के दोष का थोड़ा-र्सा बन्धेन होता है, परन्तु वह मुख्य'नंहींः है । 
अल्पस्थितिवाला अनुभांग वहाँ पंड़ताःहै, उसे बंन्ध में वहीं गिनाः गया है) ' 


प्रभु ! तू ऐसा ज्ञानधन आत्मा है कि जिसमें उदयभाव का प्रवेश 
नहीं होता । उसका एक वार यथार्थज्ञानं होने के बाद बह ज्ञांन कहीं नहीं ' 
जा सकता; तथा जब ज्ञानःही कहीं नहीं जाता तो अज्ञान से बन्ध कैसे हो - 
सकता है ? कदापि नहीं हो सकता । अरहाहा ! जो अंग्रंतिहत' क्षयोपशर्म 
सम्यग्दशन है, वह क्षायिक सम्यर्दशेन के साथ जुड़ -जाता है। यहाँ 
गिरने की वात नहीं की । जो -चढ़ गया, वह गिरे कैसे ? जो भंंगवाने 
चिदानन्द पर आरुढ़ हो गया; वह गिरे कंसे ? अरे !:: यह तो वीरों का 
वीरपत्थ है, यहाँ कायरों का काम नहीं है. .कोई गिर जाये तो. /--ऐसी 
आशंका को यहाँ स्थान ही नहीं है। - ' रन, 


मीराबाई के नाटक में एक वैराग्य का दृश्य आता है। वहाँ. राणा 
कहता है कि मीरा ! तू मेरे राज्य में श्रा जा, मैं.तु्ें पटरानी बनाऊँगा-। 
तब उत्तर में मीरा कहती है :5- : 


“प्रणी मेरी पियाजी-के साथ, दूजे को कंगन नहीं.वाँ्चू रे ।” 


अरहा ! ऐसा दुश्य देखकर वैराग्य की धुन-चढ़ जांती.है ।: इसी तंरह 
धर्मी जीव कहता है | 


“हमारी रुचि-में है आ्तमदेव,: दूजे में हमको रुचि नहीं?” 


हमने भगवान आत्मा की. प्रतीति की है, अत: अ्रव. हमें :दसरे किसी 
से, प्रीति नहीं है ३५ ६ 0 


<>“ीताजी का अपहरण करके रावण उन्हें लंका में ले गया थां । वहाँ 
जब वह अशोकवाटिका में सीताजी को मनाने के लिये गया, त्तव सीताजी 
रावण से कहती हैं कि रामचन्द्र के सिवाय स्वप्त में भी मेरा दूसरा पति 
नहीं हो सकता । हे रावंण ! दूर ही खड़े रहना, अन्यथा संती के मुख में से 
निकले हुए वचन तुझे भस्म कर देंगे-। मैं तो पतित्नता स्त्री हूँ । मुझे दूसेरे 
का लक्ष्य स्वप्न-में भी नहीं है.। इसीतरंह यहाँ धर्मी कहंता है' कि हमको 
एक वार भेदज्ञाव ' हुआ- है; ' भव हमको-नीचे - गिरना नहीं है, पुनः बन्धन 
में नहीं पड़ना है! भ्रह्महा ! जगत को उपदेश देते हुए आचोरयंदेव कितने 
जोर से बात करते हैं। एक बार सम्यस्ज्ञान -प्रगट होने के बाद अज्ञांन कैसे 
आ सकता है ? और जब अज्ञान नहीं आ्राता तो वन्ध भी कहाँ से हो? 
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'कलश ५४५ के भावार्थ पर प्रवचन - 


: .“यहाँ. तात्ये यह है कि भ्रज्ञान तो झनांदि से: ही, है, परन्तु 
परमार्थनय के ग्रहण से दर्शनमोह का नाश होकर, एक बार यथाथे ज्ञान 
होकर क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न हो तो पुनः मिथ्यात्व न आये । मिथ्यात्व 
के न आने से मिथ्यात्व का बन्ध भी न हो भौर मिथ्यात्व के जाने के बाद 
संसार का बन्ध कैसे रह सकता है ? नहीं रह सकता श्रर्थात्‌ मोक्ष ही होता 
है - ऐसा जानना चाहिये ।” २ 

अपने त्रिकाली स्वभाव को भूलकर राग व परवस्तु मेरी है और 
मैं उनका कर्ता हूँ- ऐसा मोहरूपी. भ्ज्ञान अनादि का है। वैसे तो पर्यात्र 
होने से, भ्रज्ञान एक-एक समय का ही है; परन्तु पहले समय में पहला, दूसरे 
समय में दूसरा, तीसरे.समय में तीसरा,- इसप्रकार परम्परा से प्रवाह-अपेक्षा:से 
झनादि का कहा है। अज्ञान की पर्याय का प्रवाह अ्रनादिकाल से है, भ्रतः 
श्ज्ञान अनादि का कहा है । इसप्रकार पर्यायमात्र को ही ग्रहण करना, उसी का 
श्राश्रय करना पर्यायवुद्धि है। इस पर्यायबुद्धि का त्याग कर त्रिकाली शुद्ध 
श्रात्मद्रव्य का अहरा करना जैनघर्म है। जेनघर्म तोःपर्याय है, परन्तु उसकी 
दृष्टि द्रव्य पर है तथा उसे परमार्थनय का अहंण है। यहाँ भावार्थ में 
'प्रमार्थनय का ग्रहण! - यह एक ही शब्द लिया है; जबकि श्लोकार्थ में 
भूतार्थयन, परमार्थुनय, शुद्धद्रव्याथिकनय व भ्रभेदनय का प्रहण - ऐसे चार 
बोल लिये थे, उन चारों का एक ही अर्थ है। अहाहा ! वस्तु भिकाली शुद्ध 
चैतन्यस्वभावमय सत्‌-स्वभाववाली महाप्रभु है। वस्तु जैसी है, उसे उसीरूप 
में ज्ञान व श्रद्धान में लेकर अनुभव करने से मिथ्यात्व का नाश होकर 
सम्यक्‍त्व उत्पन्न होता है । 


ज्ञान का स्वभाव ही स्व-परप्रकाशक है, इसलिए अज्ञानी को भी 
ज्ञान की पर्याय में स्व अर्थात्‌ श्रपना आत्मा सदैव जानने में भ्राता ही है; 
परन्तु भज्ञानी की दृष्टि स्वरूप पर नहीं जाती, राग व पर्याय पर'ही रहती 
है । इसकारण स्वयं को स्वयं जाननेवाला होने पर भी दृष्टि अन्यत्र होने 
से भज्ञानी रहता है| "मैं श्रात्मा हूँ - ऐसा वह नहीं मानता ॥ उससे कहते 
हैं कि भाई ! तेरी महत्ता अपरम्पार है। तीन लोक का नाथ अनन्त गुण 
की समृद्धि से भरा हुआ तू स्वयं चिदानन्द भगवान है। भ्पनी दृष्टि को 
तू-वहाँ स्थाप्रित कर | उससे मिथ्यात्व का नाश होकर तुमे सम्यरदर्शन 
होगा तथा उसके बाद पुनः मिथ्यात्व नहीं होगा । राग व पर्याय ३५५ से 
दृष्टि हृठाकर तू अपनी चैतन्यमय त्रिकाली आत्मवस्तु पर दृष्ठि डाल : ., 
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श्रद्धा की पर्याय जानती. नहीं हैं, जानती. तो ज्ञान की पर्याय है, . 
श्रद्धा की पर्याय .स्वसन्मुखः होने पर द्रव्य की श्रद्धा करती है। श्रद्धा की 
पर्याय अनादि से पर की भरोर भ्रर्थात्‌ राग व, निमित्त की ओर भुकी है, . . 
वही श्रेद्धा जब पलटकंर त्रिकाली शुद्धद्रव्य पर भूकती हैं तो द्रव्य ही उसकी ' 
श्रद्धा में आता है, इस स्वभाव की श्रद्धा का नाम ही धर्म है| श्रंडा की१७५ 


पर्याय में ऐसा ज्ञान नहीं है कि यह द्रव्य है डे किन्तु जव श्रद्धा की पर्याय 


पता होती है. ख भुकती है; तब “यह आत्मा ही मैं हैँ - ऐसी भगवान आत्मा की. 
प्रतीति वह आत्मप्रतीति ही सम्यग्दशंन है, धर्म की' प्रथम सीढ़ी 


है। उस श्रद्धा के साथ में जो अनुभूतिस्वरूप ज्ञान'की पर्याथ.है, उसमें 
भगवान आत्मा ख्याल भ्ाता है, ज्ञात होता है।. +.. ह 
अरे भाई ! शुभभाव का तुंझे कितंना भारी प्रेम है, . परन्तु शुभभाव 
तो अभव्य जीव को भी होता है । निगोदे के जीवों को भी शुंभभाव होता 
है । शुभभाव तो “कर्म के सेंगसे उत्पन्न होनेवालां विकार है। लहसुन की ' 
एक सूक्ष्म कठकी में - छोटे से टुकड़े में भी असंख्य औदारिक शरीर होते 
हैं, प्रत्येक शरीर में अ्रनन्त-भ्रनन्‍्त निगोदिया जीव होते हैं; प्रत्येक जीव'को . 
क्षण में शुभ व क्षण में भ्रशुभ भाव हुआ करते हैं; इसंलिए शुभभाव- कोई 
नवीन शअ्रपूर्व वस्तु नहीं है। नियमसार के २२१वें कलश में आता-है कि 
जो मोक्ष का कथनमात्र कारेण है - ऐसे व्यवहार-रल्लंत्रंय के परिणाम को 
भी भवसागर में डुबे हुए जीवों ने भंव-भव में सुना है, आंचरा है । ' 


अरे भाई ! भव के भाव पर से दृष्टि हटाकर ग्रुलाँट खा ! - श्रद्धा 





६ह अन्त 


सहित सम्यन्दर्शन होगा। राग की मन्दता व परलपेयी ज्ञान“ यह कोई 
कार्यकारी चीज नहीं. है .( आत्महितकारी वस्तु, तहीं .हैं ),. परमार्थनय 
के ग्रहण से मिथ्यात्व, का नाश'.होता है - यह प्रयोजनभूत मुद्दे क़ी 
चीज है।- .' ' 
शुद्ध चेतन्यमय वस्तु भगवान आत्मा में भुकाव करने.से- जो भूतार्थे 

का अनुभव होता'है,, उस 'अनुभव से मिंथ्यात्व “का नाश होता है;/कषाय 
की मन्दता से 'मिथ्यांत्वं का नाश नहीं होता ॥' हाँ,.यदि -कषाय की मन्दता . 
हो तो श्रनन्तांनुबन्धी व 'दर्शनंमोहं. का रस कुछ कम्र मात्रा में पड़ता है 
परन्तु यह कोई कार्यकोरी चीज नहीं “है' (मुंक्ति के मांगे में इसका 
किज्चित्‌ भी भहंत्त्वं नंहीं हैं।) राग की भन्दता से आत्मा को कुछ.भी , 
लाभ नहीं है, क्योंकि शुभ-के काल में: मिथ्यात्व का: अनुभाग (रस): भले 


कलश २६ | [ ३२६ 
मन्द हो, परन्तु इससे मिथ्यात्व का नाश नहीं: होता । .ऐसी ही वस्तुस्थिति 
है तथा अनन्त तीर्थकरों ने भी ऐसा ही जाना और कहा है। हे के रे 
“यहाँ आाचार्यदेव कहते हैं कि एक बार अनुभवहोने के पश्चात्‌ बन्धन 
कैसे हो सकंता है ? स्वरूप की सावधानी से अ्रनुभव'केः काल में दर्शनमोह _ 
का नांश होता है। वहाँ प्रथम उपशम सम्यक्त्व होकर क्षयोपशमसम्यवत्व 
होता है। वह क्षयोपशम भी छूटता नहीं है - ऐसा यहाँ कहते हैं.। द्रव्य का 
भ्रग्नाव हो तो क्षयोपशम सम्यक्त्व छूटे - ऐसी जोरदार बातं को है। 
मिथ्यात्व चले जांने के वाद राग से जो अल्पवन्धन होता है, उसे यहाँ गिना 
नहीं गया है; क्योंकि जिस भाव से अनन्त संसार बँधता है, उस भावशसे 
(मुख्यरूप से) संसार या बन्धन कहने में आता है । ग+.. *%+ 


एक वार ज्ञान होने पर यदि क्षायिक संम्यग्दर्शन उत्पन्न हो तो पुनः 
मिथ्यात्व आता ही नहीं । मिथ्यात्व भाव हुए बिना मिथ्यात्व का वच्च भी 
नहीं होता और मिथ्यात्व के चले जाने के वाद संसार का बन्धन किस 
प्रकार हो सकता है ? श्रर्थात्‌ नहीं हो सकता, मोक्ष ही .होता है - ऐसा 
जानना । मिथ्यात्व है, बस यही आस्व-बन्ध है । जिसे शक्तिरूप मोक्षस्वरूप 
स्वभाव का अनुमव हुआ, उसे व्यक्तिरूप (पर्याय में) मोक्ष होगा ही होगा, 
गिरने की वात ही नहीं है । 


अब पुनः विशेपतापूर्वक कहते हैं :- 


(अनुष्टुप्‌ ) 

' झात्मभावान्करोत्यात्मा परभावान्सदा पर:। हु 
झात्मेव ह्यात्मनो भावा: परस्प पर एव ते॥५६॥ ' * 
इलोकाथ :- [ झ्वात्मा] आत्मा तो [सदा] सदा [भ्ात्मभांवान्‌ | 
अपने भावों को [करोति] करता है और [पर-] परद्रव्य [पेरभावान्‌ ] 
पर के भावों को करता है; [हि] क्योंकि जो [ श्रात्मन: भावाः | अपने भाव॑ 
हैं, सो तो [आत्मा एवं] आप ही हैं भोर जो [परस्य ते] पर के भाव हैं, 

सो [परः एव] पर ही हैं (- यह नियम है ) । ह 


कलश ५६ पर प्रवचन 


श्रात्मा या तो अपने शुद्धचैतत्यपरिणामों को करता है यो अपने 
अशुद्धच॑तन्यपरिणाम को करता है-या तो सम्यग्द्शन-जान-चारिन्ररूप 
परिणामों को करता है या मिथ्यात्व-राग-द्वेषरूप परिणामों को करता है; 
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परन्तु परद्रव्य के: परिणामों को आत्मा कभी भी नहीं करता ॥-अपने भावों 
को आत्मा स्वयं करता है तथा पर के भावों को पर करते हैं। / -:८ 

तत्त्वाथेंसूच्र में ज्ञानावरणी कर्म के आस्रव के.छह .कारण. कहे हैं। . 
वहाँ.छह कारणरूप जो जीव के परिणाम हैं, उनका कर्ता जीव है; परल्तु 
ज्ञानावरणी कर्म की पर्याय का कर्त्ता जीव नहीं है। षोड़शकाररणज़ावतन्ा ' 
के परिणाम का. कर्ता जीव (आत्मा) है, परन्तु तीर्थंकर भ्रक्ृंति का जो 
बन्ध होता है, उसका कर्त्ता जीव (आत्मा) नहीं है । है ५ | 

ज्ञानी को. .कर्त्तावुद्धि से शुभभाव नहीं होता; परन्तु .शुभभावरूप 
परिणमन हैं - इस अपेक्षा से उसे शुभभाव का. कर्ता: कहा जाता है। 
शुभभाव करने लायक है - ऐसी बुद्धि तो सम्यर्दृष्टि के रही नहीं, इसकारण 
परिणमन की अपेक्षा से ज्ञानी शुमभाव का कर्त्ता भले हो; तथापि ती्थकर 
नामकमं की प्रकृति का जो बन्ध होता है, उसका कर्त्ता वह नहीं.है ।. पहले . 
कार्माण वर्गएा की श्रकर्मरूप दशा थी, वाद में वदलकर तीर्थंकर नामकंमरूप 
दशा हुई - इसका कर्ता श्रात्मा नहीं अपितु पुदूगल है । दया, दान आदि 
के जो भाव होते हैं, उनरूप ज्ञानी का परिणमंन्र होता है; परन्तु उन 
दया, दान के भावों से वह पर की दया नहीं पालं, सकता, क्योंकि आत्सा 
पर के परिणाम को नहीं कर सकता । . 

पर के भाव का कर्ता परद्रव्य है। वोलनेरूप जो भाषा की पर्याय . 
है, वह परभाव है; भाषावगंणा के परमार ही उस भाव के कर्ता, हैं। वोलने 
के रागरूप जो परिणाम होता है, उसका कर्त्ता आत्मा है। राग का 
परिणमन होता है - इस अपेक्षा: ज्ञानी को उसका. कर्ता. कहा. जाता है; परन्तु 
ज्ञानी उस राग को करने. लायक .नहीं मानता, क्योंकि ज्ञानी राग के 
स्वामित्वपने से नहीं परिणमता | 

परद्वव्य के कर्ता-कर्मपने की मान्यता को अज्ञान.कहकर , आचार्यदेव. . 
ने यह कहा है.कि जो ऐसा माने, वह मिथ्यादष्टि, है । .'प्र की सेवा- कर 
सकता हूँ, दूसरे का दुःख टाल .सकता हूँ, दूसरों को आहार-पानी, कपड़ों 
इत्यादि दे सकता हूँ - ऐसा मानना ,मिथ्यात्व है। ५. ,.. 

यद्यपि क्षायिक सम्यग्दृष्टि मुनिराज को भी रांग झाता है; ' 
परिशमन की भ्रपेक्षा से वेउस राग के कर्ता भी हैं, परन्तु यह कृरेन्रे! - 
लायक है - ऐसा वे नहीं मानते । 
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मिच्छत्त पुरा दुविहं जीवमजीवं तहेव अण्खाणं । 
अविरदि जोगो मोहो कोहादीया इसे भावा:॥॥८७॥ 
मिथ्यात्य॑ पुन्विध॑ जीवो$जींवस्तथवाज्ञानम्‌ । 
भ्रविरतियोंगो भोह: क्रोधाद्या इमे. भावा:॥८७॥। 
मिथ्यादर्शनमज्ञानमबिरतिरिंत्यादयों हि भावाः ते तुं प्रत्येक सयूर- 
मुकुरंदवज्जीवाजीवास्यां भाव्यमानत्वाज्जीवाजीबी । _ तथाहिं - यथा 
नोलहरितपीतादयो भाषा: स्वत्रव्यस्वभावत्वेन सयूरेण भाव्यमानाः मयूर 


(परद्वव्य के कर्ता-कर्मपने की मान्यता को श्रज्ञान कहकर यह कहा 
है कि जो ऐसा मानता है, सो मिथ्यादृष्टि है । यहाँ झाशंकाः होती है कि 
यह मिथ्यात्वादि भाव क्या वस्तु हैं? यदि उन्हें जीव का परिशाम - कहा 
जाये तो पहले रागादि भावों को पुदूगल का परिणाम कहा था, उस कथन 
के साथ विरोध श्राता है; भर यदि उन्हें पुदरगल का परिणाम कहा जाये 
तो जिनके साथ जीव का कोई प्रयोजन नहीं है, उनका फल जीव क्‍यों प्राप्त 
करे ? - इस आशंका को दूर करने के लिए भ्रब गाथा कहते हैं :-). 

सिथ्यात्व जीव श्रजीव दो विध, उभय.विघ भ्रज्ञान हैक. -: 

झपिरमण, योग रु भोह.अर, फ़ोधादि उभ्रय प्रकार.है ॥८७॥॥ 

. “ गायोंर्थ:- [पुनः] पुनः [मिथ्यात्वं] जो 'मिंथ्यात्व कहा है, वह 
[द्िविधं] दो प्रकार का है [जीवः अ्रजीवः] एक जीव मिथ्यात्व' भौर 
दूसरा भ्रजीव मिथ्यात्व; [तथा एबं] तथा इसीप्रकार | अज्ञानम्‌ | भ्रज्ञान, 
[झविरतिः] अविरति, [योग:] योग, [मोहः] मोह और [क्रोधाद्याः| 
क्रोधादि कषाय - [इसे भावाः ] ये (सर्व) भाव जीव और अजीव के भेद 
से दो-दो प्रकार के हैं । , ु 
टीका :- मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि जो भाव हैं; 'वे 
प्रत्येक मयूर और दर्पण की भाँति भ्रजीव और जीव के द्वारा भाये जाते हैं, 
इसलिये वे भ्रजीव भी हैं भौर जीव भी हैं। इसे दृष्टांत से समभाते हैं - जैसे 
गहरा नीला, हरा, खीला आदि (वर्णेूप) भाव जो कि मोर के अपने 
स्वभाव से मोर के द्वारा भागे-जाते हैं (होते हैं), वे मोर ही हैं भौर (दर्पण 
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एव, यथा च नीलहरितपीतादयों भावाः स्वच्छुताविफारमात्रेण सुकुरंदेन 
भाव्यमाना सुकुरंद एव; तथा सिथ्यादशंनसज्ञानमविरतिरित्यादयो 
भावाः स्वद्र्यस्वभावत्वेनाज़ोवेन भाव्यमाना -प्रजीव एवं, तथेंव उ 
मिथ्यादर्शेनमज्ञानमविरति रित्यादयो भावाश्चेतन्यविकारसात्रेश जीवेन 
भाव्यताना जीव एवच।... ४ 


में प्रतिबिम्बरूप.से दिखाई देनेवांले).. गहरा. नीला, हरा, पीला. :इत्यादि 
भाव जो कि (दर्पण की) स्वच्छता के विकारमान्न से दरपंण के द्वारा भाये 
जाते हैं, वे दपेण ही. हैं ।.इसीप्रकार मिथ्यादर्शन, भ्ज्ञान, अविरति इत्यादि 
भाव जो, कि अजीव के श्रपने.द्रव्यस्वभाव से भ्रजीव के द्वारा भागे जाते हैं, . 
वें ग्जीव ही हैं और मिथ्यादर्शन, अ्रज्ञान, श्रविरति इत्यादि भाव जो कि 
चैंतन्य के विकारमान्र से जीव से द्वारा भागे जाते हैं, वे जीव हैं॥  ',- 


भावाथ :- पुदूगल के परमाणु पौदूगलिक मिथ्यात्व श्रादि कर्मरूप से ' 
परिणमित: होते हैं।। . उसः कर्म. का -विपार्क (उदय) होंने परः उसमें जो 
मिथ्यात्वं श्रादि स्वाद उत्पन्न होता' है, वह मिथ्यात्व आदि अजीवर हैं;ः और 
कर्म के निमित्त सेःजीव.विभावरूप परिंणमित होता है, ,व्रे विभाव परिरंशाम 
चेतन के विकार हैं; इसलिए वे जीव हैं।. , /. +॥. ह> | ०४ फेना,. 

यहाँ यहँ समभता चाहिये कि' मिथ्यांत्व भ्रादिं कर्म. कीं प्रकृतियाँ 
पुदुगलद्गव्य के परमार: हैं। जीव 'उपयोगस्वरूप है,' उसके 'उपयोग की 
ऐसी स्वच्छता है कि.पौद्गलिक कर्म का उदय होने पर उसके उदय का 
स्वाद आवे, तब उसके आकार उपयोग हो जाता है अज्ञानी को अज्ञान के 
कारण उसःस्वाद ' का और उपयोग का भेदज्ञांन नहीं है, इसलिए: वेह उस 
स्वाद को ही अपना भाव सम्रभता,है-। जब .उनका भेदज्ञात होता है श्र्थात्‌ 
ज्ीवभाव-को,ज़ीव ज़ानता है; और श्रजीवभाव को अज़ीव जानता:है, तब 
मिथ्यात्व का भझ्रभाव़ होकर सम्यउ्ज्ञाज़. होता है।. «..... : 


है. ही. के 
॥ ५ 


८ गाथा:४७ की. उत्थानिका, गाशां एवं टीका: पर प्रेवचन 


देखो ! नीले, पीले, हरे रंगरूप जो मोर का 'चितकबरा.रंग. है; वह 
मोर का; भाव है; इसलिए वह- मोर ही।है.। दर्पण में. जो. प्रतित्रिस्व दिखाई 


देता,है, वह:मोह़ की :: पर्याय नहीं है; “वह . दर्पश-्की:-स्वच्छुता का विकार , 


(परिणमन.) म़ात्र है.: इसलिए वह:दरपण. ही है |. दर्पण में जो अवस्था हुई 
है?चह दर्पण, से हुई है;' वह मोर: के ।कारण, नहीं हुई;है ।, मोर में,; जो रंग 
है;ज़ह मोर है; तथा दर्पण, में, जोःप्रतिबिम्व दिल्लाई देता,है, बह: द्रपेण.-की 
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स्वच्छता के विकार: (परिणमन) भाव से हुई दर्पण को अवस्था है. - अत: 
मोर मोर में है तथा दर्पण का प्रतिविम्ब दपेण की स्वच्छता का 'विकार 
(परिणामन) है। हर पक 
प्रश्व :- मोर निमित्त तो है व ? ह 
*्त्तर :- हाँ ; मोर निमित्त है-इसका अथ्थ ही यह है कि दर्पण की 
अवस्था मोर से नहीं हुई है, तभी तो उसे निमित्त कहा जाता है। यदि 
दर्पण की अवस्था भी भोरे से हुई मानोगे तो मोर दर्पण की अवस्था 
का उपादान ठहरेगा । कं 


हा जैन भी विकार ६३ हा 
प्रद्य मतावबम्बी ईश्वर को कर्ता मानते हैं तथा कुछ जैसे भी विकार 
का कर्चा कर्म को मानते हैं - ये दोनों ही मान्यतायें एक जैसी असत्यार्थ हैं । 
दर्पण की अ्रवस्था दपंण की स्वच्छुता के विकार (परिणमन) के कोरण _.> 
हुई है, मोर के कारण नहीं । अंश 
“इसीप्रकार समिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि भाव जो कि 
अजीव के द्वारा भाये जाते हैं, वे श्रजीव ही हैं तथा मिथ्यादशेन, अज्ञान, 
अविरति इत्यादि भाव जो कि चैतन्य के विकारमान्र से जीव के द्वारा भागे 
जाते हैं, वे जीव हैं।” सः 
जानावरणी आदि श्राठों कर्म जड़ की पर्याय हैं। जड़ की पर्याय, का 
भाव जड़रूप है। द्रव्यमिथ्यादर्शन-भ्रज्ञान-अविरति आदि जड़ को अवस्थाएँ 
जड़ में होती हैं। द्रव्यमिथ्यादर्शन दर्शनमोहनीय कमें की पर्याय है, द्रव्य- 
अज्ञान ज्ञानावरुणी कम की पर्याय है तथा द्वव्य-अविरति चारित्रमोहनीय 
कर्म की पर्याय है। इसीप्रकार द्रव्यक्रोध-मान-माया-लोभ शभ्रादि चारित्र- 
मोहनीय कर्म की पर्यायें हैं। जो कर्म का उदय भ्ाता है, वह जड़ की पर्याय 
है। तन के कह जनक मं के उदय से जीव में विकार नहीं होता । दर्शनमोहनीये कर्म की 
पर्याय भ्रजीव के द्रवव्यस्वभाव से हुई हैं। मिथ्यात्व का भाव 
किया, इसकारण दर्शनमोहनीय कर्म की पर्याय हुई हो - ऐसा नहीं है। तथा 
वहाँ जड़कर्म में दर्शनमोहनोय कर्म का उदय हुआ, इसकारण जीव 'में 
मिथ्यात्व की पर्याय हुई हो - ऐसा भी नहीं है । परमाणु (कर्म) की पर्याय 
अपने द्रव्यस्थभाव से हुई है, अजीव से हुई है; इसलिए वह झजीव-ही है । 
जीव में मिथ्याश्रद्धा व राग-द्वेष के परिणाम 2 होते कम वे जीव से 
होते हं; इसलिए वे जीव ही हैं। ज्ञानी को भेदज्ञान नहीं है, इसंकारंण 
वह मानता है कि जो राग होता है, वह कर्मझत है । यहाँ तो स्पष्ट वात 
की है कि पानी भ्रग्नि के विना ही उप्ण होता है। श्रस्नि की पर्याय, भ्रग्ि 
४4309 सा 
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में है, वह अग्नि ही-है और पानी की उष्णपर्याय पानी में है। .पानी अग्नि 
से उष्ण नहीं हुआ है । जो चावल पकता है, वह चावल की अ्रपत्ती निज की 
पर्याय है, उष्शपादी से चावल. नहीं पकता ।६“ 


ही लोग ऐसा कहते हैं कि विकार कर्म से भी होता है तथा 
स्वयं से भी होता है - ऐसा मानने पर अनेकान्त होगा । आचार्यदेव उद्से 
कहते हैं कि अरे भाई ! .यह .अनेकान्त नहीं है । सच्चा अनेकान्त तो यह 
है कि विकार स्वयं से ही होता है और, कर्म से नहीं होता | जैसे कुम्हार 
से घड़ा नहीं वना, अग्नि से पानी उष्ण नहीं हुआ; उद्ीप्रकार . निमित्त से 
जीवरूप उपादान में विकार उत्तन्न नहीं हुआ | ४“ 


लोगों को ऐसा लगता,है कि यह तो साधारण भूल है, परन्तु भाई ! 
तो मूल में भूल. है। चारित्रमोह के.उदय के कारण अवन्नत का परिणाम 
नहीं है । अविरति आदि के भाव स्वयं आत्मा से होते हैं। कर्म.के उदय से 
अझज्ञान, मिथ्यात्व या अविरति, विषयवासना के भाव होते हैं -- ऐसा नहीं 
है। दर्शनमोहनीय की पर्वाव अजीव का भाव है, इसकारंण वह भ्जीव ही 
है; ज्ञानावरणी कर्म अजीव का भाव है, इसकारण वह भो अजीव ही है । 
इसीप्रकार जीव में जो अ्ज्ञाव होता है, वह जीव में स्वयं से होता 
इसलिए वह जींव ही है । मिथ्याश्रद्धा जीव की पर्याय में जीव से होती 
इसलिए भी वह जीव हैं तथा दर्शनमोहनीय कर्म की पर्याय पुद्यलकर्म- 
की से होती है, अत: अजीवं है। 


बहुत स्पष्ट वात है कि कर्म से जीव में विकार नहीं होता | यदि 
कर्म के कारण जीव की भूल हो तो जब कर्म टले, ठव भूल मिटे; फिर अपने 
पुरुषार्थ से भुल मिटती है - यह वात कहाँ रंही ?.जवकि भूल अपने पुरुषार्थ 
से ही मिट्ती है । मु 
राग्र-द्वेष. को कर्यंचित्‌ पुद्गल का परिणाम कहा है - यह दूसरी वात 
है। वहाँ तो. अपने स्वभाव में राग उत्पन्न हो - ऐसी कोई शक्ति नहीं है । 
राय जीव का स्वभाव नहीं है; विभाव है; इसलिए राय. से. भगवान आत्मा 
भिन्न है- ऐसा 'भेदज्ञान होने पर (सम्यस्दर्शोन होने पर) समकिती: को 
आत्मा व्यापक व निर्मल पर्याय उसका व्याप्य है ।. तथा राग- आत्मा की 
पर्याय में से भिन्न पड़ जाता है अर्थात्‌ कर्मे व्यापक व राग उसका व्याप्य - 
ऐसा मानकर निमित्त की मुल्यता से राग को पुदूगल का परिणाम कहा है.। 
' यहाँ कहते हैं कि जवतक मिथ्यात्व का भाव है, तवतक मिध्यादशंत, 
अज्ञान व राग-ठेप जीव की पर्यायें हैं, वे जीव ही हैं। पर के कारण या कर्म 
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के कारण वे पर्यायें विल्कुल नहीं हुई हैं। कुम्हार से घड़ा बना ही नहीं है । 
सप्नयसार गाथा ३७२ में स्पष्ट कहा है :-' ऐसी शंका नहीं करना चाहिए 
कि परद्रव्य जीव में रागादिक उत्पन्न करते हैं, क्योंकि अन्य द्रव्य के 
हरा अन्य द्रव्य के ग्रुणों को उत्पन्न कराने की अयोग्यता है। क्योंकि सर्व॑ 
द्रव्यों का स्वभाव से ही .उत्पाद होता है।' अन्य द्रव्य से भ्रन्य द्रव्य, के गुण 
की उत्पत्ति नहीं हो सकती । श्रतः यह सिद्धान्त है कि सर्व द्रव्य अपने-अपने 
स्वभाव से उत्पन्न होते हैं । यहाँ पीके है। किब्यादर के का अर्थ पर्याय होता है। अपनी पर्याय 
की योग्यता से ही पर्याय उत्पन्न होती है। मिथ्यादर्शन की पर्याय भी स्वयं 
अपनी योग्यता से भ्रपने में उत्पन्न होती है, पर से या कर्म से नहीं । उसी- 
तरह आत्मा में कर्मंवन्ध की पर्याय उत्पन्न करने की भ्रयोग्यता है। कर्मंबन्ध 
की पर्याय श्रपनी योग्यता से उत्पन्न होती है| 

तब कोई ऐसा कह सकता है कि विकार होने में ५०% कर्म का 
तथा ५०% जीव का कत्तुंत्व स्वीकार कर लो। उनसे कहते हैं कि ५०% 
क्यों ? शत-प्रतिशत विकार जीव के परिणाम में जीव से होता है; 
कर्म के कारण एक प्रतिशत भी नहीं । उपादान शत-अ्रतिशत उपादान में है 
तथा निमित्त शत-प्रतिशत निमित्त में है। आत्मा में जो मिथ्यात्व का 
भाव हुआ है, वह शत-प्रतिशत अपने से हुआ है; एक अतिशत भी निमित्त 
(दर्शनमोह) के कारण नहीं हुआ है । 

लोग तो खाने-पीने खेलने के भ्रशुभभावों में ही भ्रटक गये हैं । उन्हें 
वस्तुस्वरूप के निर्णय करने की फुरसत ही कहाँ है / परन्तु भाई ! इसका 
यथार्थ निर्णय किये बिना तुझे कितनी हानि हो रही है- इसकी तु्े खबर 
नहीं है । अरे ! इसतरह तू निर्णय करने की शक्ति ही खो बैठेगा । 

यहाँ यह निर्णय कराते हैं कि जीव अ्रपने विपरीत पुरुषार्थ से 
मिथ्यात्वादिरूप परिणमता है, तथा श्रपने यथार्थ पुरुषार्थ से मिथ्यात्वादि 
भावों को नाश करके सम्यक्त्वादिरूप परिणमता है; 'उसमें परद्वव्य रंचमात्र 
भी कारण नहीं हैं। परद्वव्य, परद्रव्य में स्थित है; वह भात्मा की सत्ता में 
नहीं आता । यदि परद्रव्य की सत्ता आत्मा में झा जावे तो परद्वव्य का नाश 
हो जायगा । आत्मा परद्रव्य की संत्ता में प्रवेश करे तो परद्वव्य की पर्याय 
को 'करे सकंता है, परन्तु परद्वव्य की सत्ता में भ्रात्मा जावे तो आत्मा की 
स्वयं की सत्ता का नाश हो जायगा। अंतः ऐसा कभी नहीं होता । (कोई 
भी द्रव्य भ्पनी सत्ता नहीं छोड़तां) एकर्समय की पर्यायसत्ता भी अपनी 
भ्रपने में रहती है- ऐसी ही वस्तुस्थिति है, इसलिए स्वयं पर'का कुछ करे 
और पर भ्रपना कुछ करे - यह बात त्रिकाल सम्भव नहीं है । कर 
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निगोदिया जीव से लेकर परमाणु आदि सतव्े द्रव्य श्रपने स्वभाव से ' 
ही उत्पन्न होते हैं। अपनी पर्याय की योग्यता से विकार आदि, उत्पन्न होते 
हैं, पर के कारण नहीं। | 

कर्ता, कंमे, करण, सम्प्रदान, अपादान एवं.अधिकरंश:< इन . अपने '. 
पटकारकों से जीव में विकार होता है। निश्चय से विंकार परकारकों.की . 
अपेक्षा विना.स्वयं से होता है ।: जैसे कुम्हार से घड़ा नहीं बनता, कुंम्हार में 
घड़ा वनांते.की अयोग्यता है; उसीग्रकार कर्म से विंकार नहीं होता, कर्म में 
विकार उत्पन्न. कराने की अयोग्यता है ।. * : पक 

मिट्टी अपने स्वंभाव का उल्लंघन नहीं करती, इसकारण कुम्हार घड़े 
कां उत्पादक नहीं “होता है; मिट्टी भी कुम्हार के स्वभाव का: स्पशे नहीं . 
करती, अपितु अपने स्वभाव से कुम्भभावपने से उत्पन्न होती है.। उसीप्रकार . 
मिथ्यांदर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि भाव अथवा जो चैतन्य के विकार- 
मात्र से जीवरूप. भाये जाते हैं,.वे सत्र जीव ही हैं-। | ह 

अरे ! जिस जींव में दो द्वव्यों के बीच भेदज्ञान करने की ताकंत नहीं 
हैं, उस जीव-में राग. से स्वभाव को भिन्न.करने की ताकत कहाँ.से आयेगी? 
अरे भाई! अन्दर राग से भिन्न ज्ञाग्रकस्वरूप, चैतन्यस्वभावमय, अतीन्द्रिय 
आननन्‍्दकन्द, भगवान आत्मा विराजता हैं; उसका आश्रय करने से धर्म की 
दशा उत्पन्न होती है । आचार्यंदेव कहते हैं.कि व्यवहार से या राग से धर्म , 
की:दशा उत्पन्न हो -- ऐसा हमें दिखाई नहीं. देता । 

यहाँ. कोई ऐसा भी कह- सकता है. कि.सम्येग्द्शन होने के बाद; 
अन्नत के परिणाम होते हैं, वे चारित्रमोह के कारण होते हैं; परन्तु 'आचायें 
उनसे कहते.हैं कि ऐसा नहीं है । देखो, वासुदेव (कृष्‌ण ) के मुर्दा-शरीर.को 
बलदेव,छह मास -तक़ कन्धे पर रखकर घूमते रहे ।. यद्यपि. उससमय उंनके 
चारित्रम्ोह का' उदय था; तथापि उसके कारण वह भाव आया हो.- ऐसा 
त्हीं है; -वल्कि,वह भाव स्वयं .उनके तत्समय की . उपादानरूप योग्यता के 
कारण:से ही आया था, चारित्रमोह का .उदय तो निमित्तमात्र था , *“' 

एक स्वतंत्र. सूक्ष्म, परमाणु .जो . स्थूल. स्कन्ध में मिलने पर स्थूल हो 
जाता है; वह स्थल स्कन्घ के कारण सूक्ष्म से स्थूल.नहीं. हुआ है, वल्कि ' 
अपनी पर्याय की .योग्रता.से ही सूक्ष्म से, स्थूल होता है। एक. परमाणु में 
दूंसरे परमाणु को, स्थूल. करने की अयोग्यता है। उस प्रमाण. में सूक्ष्म से . 
स्थूल होते की स्वयं में योग्यता: है, इसकारण वह स्थूल:होता है। ,. :: 
“कः 'राग से आत्मा को लाभ होता है, व्यवहार करते-करते निश्चय:हो 
«५ जायगा- ये मान्यता.'ही. मिथ्यादशेन है। पञ्चास्तिकाय-.में 'जो: भिन्न 
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साध्य-साधन की बात की है, वह उपचार से की है। राग तो करे जीव 
स्वयं भर झारोप मढ़े कर्मों के सिर.- यह तो 'सरासर अनीति है। श्रीमद्‌ 
रायचंन्द्रजी ने भी कहा है कि तेरा. संसार तेरे ही अभ्रपराध से है। तेरा 
अपराध इतना ही है कि तू अपने को भूलकर पर को अ्रपना मानता है। 
श्रीमद्‌ रायचन्द्र सम्यग्दृष्टि अ्रनुभवी पुरुष थे, उन्हें भ्रल्पकाल में ही मोक्ष 
जाना है, उनकी क्षयोपशमशक्ति गजब की थी । उन्होंने संक्षेप में कहा है कि... 

जीव अपने ही अपराध से संसा अपने ही भ्रपराघ से संसार में रखड़ता है, कर्म के कारण नहीं । 


* श्रहो! दिगम्बर सन्‍्तों ने श्रलोकिक बात कही है। वे कहते हैं कि 
मिथ्यादर्शन, अज्ञान, श्रविरति इत्यादि भाव प्रथवा जो चैतन्य के विकारमात्र 
से जीव के द्वारा भाये जाते हैं, वे सब जीव ही हैं। विकारमात्र से प्र्थात्‌ 
अपनी विक्ृत अवस्था से जीव में विकार हुआ है, निमित्त से नहीं । जैसे 
नीली-पीली आ्रादि अवस्थारूप से दर्पण स्वयं ही परिणमा है, वह दंपंण की 
स्वच्छता का ही विकार है, वहाँ मोर नहीं परिणमा है। वह दर्पण का 
विकार (परिणमन) मोर के कारण हुआ हो - ऐसा भी नहीं है, मोर तो 
निमित्तमात्र है। उसीतरह- आत्मा में जो विकार हुआ है, वह आत्मा-की.. - 
ही परयाव है. पर्याय है; वहाँ कम विकाररूप नहीं परिणमा है, कि के कारण भी 
; नहीं हुआ है; कर्म तो निमित्तमात्र है। जीव में विकार जीव की 
अपनी योग्यता से हुआ है। भ्रज्ञानदशा में विकार की क्रिया करनेवाला 
जीव ही है तथा भेदज्ञानपुरवंक सम्यग्दर्शन होने पर ज्ञानी द्रव्पदृष्टि से 
विकार को 'पर' जानता है, क्योंकि वह चैतन्य का स्वभाव नहीं है। 


प्रश्न :- मोहकर्म के तीत्र उदय के कारण जीव धर्म नहीं कर 
सकता - ऐसा जो कथन भाता है, उसका क्या अभिप्राय है 


' छत्तर :- कर्म का जोर कर्म में है, कर्म की जीव में नास्ति है; परन्तु 
ज़ीव स्वयं विपरीत पुरुषार्थ करके पर की भोर भुकने का भाव करे तो 
कर्म निमित्त. होता है तथा धर्म नहीं होता । जब जीव स्वयं सम्यक्‌ 
पुरुषार्थ करके स्व की ओर भूके तो घर्म होता है। धर्म करने में कर्म ० 
नहीं झ्ाता और जब जीव स्वयं विकाररूप परिरमे, तब भी- कर्म उस 
विकांर आदि कुछ करता नहीं है; मात्र निमित्तरूप से उपस्थित के । 

'. + एक भाई का प्रश्न था कि भविष्य की खोटी झायु बंध े पर 
परिणाम नहीं सुधरते। जैसे श्रेणिक की नरक की जा बंध कक 
चारित्र घारण नहीं कर सका। उसके उत्तर में कहते हैं दी 8 
ठीक नहीं है, क्योंकि नरक की भायु बेंघ जाने पर भी जीव सम्यन्दशन 
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कर सकता .-है । सजा श्रेणिक को सातवीं नरक॑ की आयु बँघी थी, -.बाद में ' 
सम्यर्दर्शन प्राप्त होने, पर तो आयु कर्म की स्थिति घट गई-। राजा.श्रेणिक . 
ने तो क्षायिक सम्यग्दश्शंन प्राप्त किया और व्तंभान में वहाँ नरकःमें भी 


प्रतिक्षण तीर्थकरप्रकृति बाँध रहे हैं । -नरकगति का बन्ध हुआ, इसकारण “:' 
चारित्र घारण नहीं कर सके -- यह कहना यथार्थ नहीं है ।.उनका उससमय . 


वेसा ही पुरुषार्थ था, इसकारण.चारित्र घारणं करने की स्वयं की-अयोग्यता 
थी। श्रेणिक राजा की नरक. में जाने की भाव॑ना नहीं थी, परन्तु कर्म ले . 
गया - ऐसा कोई कहे तो यह बात भी यथार्थ नहीं है। श्रेरणिक राजा स्वयं . 
अपनी वर्तमान पर्याय की योग्यता से ही नरक में गये हैं) नरक की . 
आयु बाँधीं, इसकारण नरक में जाना पड़ा हो - ऐसा भी ,नहीं.है; बल्कि , 
अपनी. पर्यायगत. योग्यता से क्षेत्रान्तर. होकर नरक में..गया है, . कम के 
कारण. नहीं । हे दि 


। गाथा ८७ के भावार्थ पर प्रंबचन' -., 
“पुद्गल के परमाणु मिथ्यात्वादि द्वव्यकमंरूप सें परिणमित,होते 


हैं। उस कर्म का विपांक, (उदय ) होने .पर उसमें जो मिथ्यात्वादि,स्वाद .. 


उत्पन्न होता है, वह मिथ्यात्वादि श्रजीव॒ हैं; और.कर्म के निमित्त से जीव 
विभावरूप परिणमित होता है,' वें विभाव परिणाम. चेतन.के. विकार, हैं 
इसलिए ये जीव हैं ।” | 
जिसप्रकार भज्ञानी जीवों को - मिर्च के तीखेपने - का ज्ञान होने पर 
ऐसा भ्रम होता है कि मुझे मिर्च में से चरपराहट (तीखेपन) का .स्वाद 
आया है। जिसतरह शक्‍कर में जों मिठासं है, वह तो जड़ की अवस्था 
किन्तु उस मिठांस का ज्ञान होने पर अज्ञानी जीव को ऐसा लगता है. . 
कि मुझे शक्कर में से मिठास का स्वाद आयां॥' उसीप्रकार-कंम का उदय 
आने पर उसमें मिथ्यात्वादि का स्वाद उत्पन्न होता है १' कर्म के उदय: कां 
रस तो जड़ की पर्याय है, उस जड़ का. स्वाद आत्मा में कैसे आ सकता है ?' 
प्ज्ञानी को तो भ्रम है कि जड़ के स्वाद का वेदन मुझको होता है: +४ 7 
अपने उपयोग में मिथ्यात्वादि का रस मात्र ख्याल में आंता है, परन्तु . , 
उपयोग या ज्ञान में उसका रस नहीं झंता । जैसे चरपराहट, मिठास या, * 
ख़टास ज्ञान में - रुूयाल. में आती है, परन्तु वह. चरपराहट, मिठास या 
खटास-ज्ञान में भ्रा नहीं जाती । उसीतरह.मिथ्यात्वादि कर्म के. उदय क्ा:रस' _ 
ज्ञान्न में.- ख्याल में तो आता है, परन्तु वह ज़ड़कर्म का स्वाद अपना (झोत्मा . 
का) नहीं है; वह स्वाद तो पर का है, जड़-कर्म का है: जो कि अजीव है; * 


समग्रसार गाथा ५७ |. 
जड़ है । जैसे चरपराहट, मिठास वर्ग ली 
ड़ » मिठास वगैरह जड़ है; उसीतरह 

522 न जड़ है। उसका वाद मजा बंधक 

. जीव को अपने मिथ्यात्व भाव का वेदन तो होता है, परन्तु जड़- 
मिथ्यात्व. का (कर्म का) वेदन जीव को नहीं होता बा जड़ के रस 
का ज्याल तो आता है, किन्तु भ्रज्ञानी ऐसा मानता है कि मैं जड़ का स्वाद 
लेता हूँ । जड़ की पर्याय रूपी हैं, वह भरूपी जीव में.नहीं भ्राती । ज्ञान जड़ 
के.रस या स्वाद को. जानता तो है, परन्तु वह जड़ का स्वाद. ज्ञान में 

प्रवेश नहीं करता । बात बहुत सूक्ष्म है, भाई! -परन्तु भज्ञानी इसप्रकार न 
मानकर जड़ का स्वाद-मु्े आया - ऐसा मानकर मिथ्यात्वभाव का सेवन 
करता है । देखो ! लड्डू खाते हैं तो उसके स्वाद का ज्ञान होता है, परन्तु लड्डू 
का सवा दान मे में प्रवेश नहीं कर जाता; क्योंकि लड्डू का स्वाद तो जड़ है, 
ख्पी है 3 अग॒वान श्रात्मा चैतन्यमय श्ररूपी है- इस अरूपी में रूप 
का प्रवेश कंसे हो ? उसीतरह कम का उदय जड़ है, उस जड़ के स्वाद (अनुभव ) 
को ज्ञान जानता है, परन्तु भ्ज्ञानी को भेदज्ञान नहीं है - इसकारण जड़ के 
स्वाद का ज्ञान में ख्याल भ्रांते ही, वह ऐसा मान लेता है कि मुंझे जड़क्मे 
का स्वाद आया है- ऐसा मानकर वह मिथ्यात्व का सेवन करता है । 

,.__ कर्म का उदय (फल) आने पंर जो मिथ्यात्वादि का स्वाद उत्पन्न 
होता है, वह मिथ्यात्वादि झ्जीव हैं। यहाँ तो जड़कर्म व. भ्रात्मा के बीच 
भेदज्ञान करने की तथा 'पर से मैं भिन्न हूँ - ऐसी प्रतीतिं करने की बात 
चलती है॥ अपने स्वरूप के झाश्रय,से ही - मिथ्यात्व व राग-देष आदि 
विकारीभावों का भेदज्ञान होता है कर्मे के उदय से विकार हुआ व विकार 
के कारण कर्मबन्धन हुआ - ऐसा जो मानें, उसकी तो व्यवहार-श्रद्धा का भी 
ठिकाना नहीं है; फिर तो उसे राग से भिन्न निज चैतन्यस्वरूप का अनुभव कैसे 
हो ? अहो ! जैन तत्त्वज्ञान बहुत गम्भीर व सूक्ष्म है। 

, भाई | ये तो अन्तर के परमसत्य तत्त्व की बातें हैं - ये कोई कल्पना 
नहीं हैं। कंम के निमित्त से जीव विभावरूप पंरिणमता है। वह विभाव 
परिणाम चैतन्य का विकार है, इसंकारण वह .जीव है। जीव के जो 
मिथ्यात्वादि परिंणाम होते हैं, वे स्वयं से होते हैं। तथा कर्म का उदयरूप 
नि्ित्तरूप.जुड़ का भाव है;,इसकारण जड़ है, अजीव है। जड़ के उदय का 
परिणाम जड़.में है। दोनों के बीच निमित्त-नैमित्तिक सस्वच्च है, परन्तु 
निमित्त (जड़कर्म) कर्ता है एवं विकार उस कर्त्ता का कार्य (कर्म) है- 
ऐसा नहीं है । तथा जीव- का विकार कर्ता हो और जड़कर्म का बन्ध उस 
विकारूप कर्त्ता का -क्म हो -ऐसा भी कर्त्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है ।“भेया 
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भगवरतीदास के निमित्त-उपादान दोहों में जो ४७ दोहे हैं-उसमें. भी इस ., 
बात का श्रच्छा स्पष्टीकरण है ।१  ' हट 


विकार की पर्यायें श्रपने घट्कारकों से होती हैं; क्योंकि केंर्त्ता, कर्म, 
करण, सम्प्रदान, भ्रपादानं व श्रंघिक रण॒रूप शक्तियाँ द्रव्यरूप व गुर[रूप हैं 
उनका पर्याय में भी: अपने षघटकारकरूप से परिशमन' होता है. एक समय 
की मिथ्यात्व की पर्याय का कर्त्ता मिथ्यात्व, उसका कर्म भी मिथ्यात्वं, करण 
भी भिथ्यात्व, सम्प्रंदान; अपादानं व अ्धिकरण 'भी मिथ्यात्व ही है। जीव॑. 
के मिथ्यांत्वभाव का कर्त्ता जड़कर्म नहीं है तथा जीव के द्वव्य-गुण भी नहीं 
हैं; क्योंकि जड़कर्म पर हैं तथा द्रव्य-गुण त्रिकाल शुद्ध हैं । 


इसीप्रकार अपने द्रव्य के आश्रय से . जो संम्यग्दशंनं-ज्ञान-चारित्ररूप 
धर्म की पर्याय प्रगठ हुई, वह भी निरपेक्ष- है; उसमें व्यवहार व निर्मित्त की 
अपेक्षा नहीं है। नियमसार की दूसरी गाथा में यह वात आती है। श्रह्महा. ! 
परमवीतरागी सर्वज्ञदेव के शांसन में आचारयों ने गजब का स्पेष्टीकरर 
किया है । वहाँ कहा है :- “निज परमात्मतत्त्त के सम्यकृश्रद्धानं-ज्ञान- 
अनुष्ठानरूप शुद्धरत्नत्रयात्मक मार्ग परमनिरपेक्ष होने से मोक्ष, का उपांय 
है तथा वह शुद्धरत्नत्रयू का फल है।” अहाहा"“"“““[ शुद्धरत्नत्रयात्मक 
मोक्ष का मार्ग पंरमनिरपेक्ष है श्रर्थात्‌ निमित्त और व्यंवहार की श्रपेक्षा 
रखे बिनां मोक्षमांग की पर्याय अपने घट्कारक से प्रगट होती है । सम्यर्दर्शन- 
ज्ञान की एकसमय की जो परिणति प्रग्ं हुईं है, वह अपने पटुंकांरक : 
प्रिणमन से प्रगठ हुई है; द्रव्य-गुरण से नहीं । पर्याय द्रव्य के सन्‍्मुख हुई 
है; बस, इतनी बात है, परन्तु द्वन्य-गुण से .पर्याय प्रगट हुई हो - ऐसा 
बिल्कुल नहीं है । 

बड़े-बड़े तथाकथित.. नामधारी-विद्वान , भी इसं समय इस -विषय में 
शंकायें-प्रतिशंकायें खड़ी करते. हैं, परन्तु क्या करे ? भरे ! यहाँ इस क्षेत्र में 
भगवान का तो विरह हो गया है । केवलज्ञान रहां नहीं तथा साथ में चार 
ज्ञानघारी गणंघरदेव का भी विरह है, ऐसी स्थिति में यदि शास्त्र का 
जिनवाणी का कोई उल्टा अर्थ करे त्तो किससे. कहें ? अरे रे ! 'भगवानं 
सर्वेज्ञ की तो उपस्थिति हैं नहीं श्नौर जगत-जन जैसा मन. में आता'है, वैसा 
अपनी बुद्धि-अनुसार - मति-कल्पनां से अर्थ करके भारी गड़बड़ी करते हैं, 


भिथ्या अर्थ करके विसंवाद उत्पन्न करते हैं। जंसे पिता के मर॒रं। हो जाने 


) भेया भगवतीदासजीं कृत “निमित्त उपादान संवाद” पर पृज्य- श्री कॉनजी स्वामी 
द्वारा किये गये प्रंवचन “मूल में भूल' नामक पुस्तक में संग्रहीत हैं। | .. 
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के बाद सम्पत्ति के बेंटवारे में बेटे भन्दर ही भन्दर झगड़े करते हैं; उसीतरह 
भगवान सर्वज्ञ परमात्मा का विरह होने पर अज्ञानी जीव मुक्ति के मार्ग में 
बड़ी भारी गड़बड़ी खड़ी कर रहे हैं। भाई! जैसा तू अपनी कल्पना 
से कहता है, वैसा मुक्तिमार्ग नहीं है; वीतराग का मार्ग तो कोई भलौकिक 
है, भ्रदूभुत है ।, जरा शान्ति से वैठकर झागम-युक्ति के आलोक में विंचार 
करे तो बात समभ में आ सकतो है । कफ 


“ व्यवहार है, इसलिए सम्यरदर्शन हो गया - ऐसा नहीं है। सम्यग्दशन 
की पर्याय त्रिकाली शुद्धद्रव्य के झाश्रय से उत्पन्न हुई है। शुद्ध,के आश्रय से 
श्र्थात्‌ द्रव्य के सन्‍्मुख होकर चह पर्याय स्वयं स्वतंत्ररूप से प्रगट हुई है । 
द्रव्य के भ्राश्य का श्रथे 'द्रव्य के कारण' नहीं समभना, वह पर्योय स्वतंत्र 
अपने कारण प्रमठ हुई है । वह पर्याय स्वयं भ्रपनी योग्यता से हुई है, द्रव्य 
से नहीं - ऐसे भगवान 'ने पुकार-पुकारं कर कहा है। द्वैव्य बंस्तुंतः तो श्रपनी 
निर्मेल पर्याय का भी कर्ता नहीं है । द्रव्यस्वभाव पर्याय का कर्त्ता नहीं है । 
अरे भाई ! भमोक्षमार्ग की पर्याय का भी द्रव्य कर्ता नहों है। परमात्मप्रकाश 
के ६८वें दोहे में तथा समयसार की ३२०वीं-ग्रथा की जयसेनाचार्य की 
टीका में यह बात और भी अ्रधिक स्पष्टरूप से भ्रा चुकी है । 


प्रवचनसार की १८९वीं गाथा की टीका में कहा है :- "रागपरिणाम 
ही आत्मा का कर्म है, वही पुण्य-पापरूप द्वत है, आत्मा रागपरिणाम के 
ही कर्ता है, उसी का ग्रहण॒-त्याग करनेवाला है - यह शुद्धद्रव्य के निरूपण- 
स्वरूप मिश्चयनय है ।” पर्याय स्वयं से हुई है, इसकारण उसको निश्चय 
कहा है । झ्रात्मा विकार को करता है तथा छोड़ता है- यह शुद्धनय का 
कथन है भ्रर्थात्‌ विकार स्वयं से होता है, इसलिए उसको शुद्धद्रष्य के 
निरूपर॒स्वरूप निश्चयनय कहा है । निमित्त की श्रपेक्षा विना विकार स्वयं 
से होता है, इसलिए उसको शुद्धनय कहा है । निश्चयनय केवल स्वद्रव्य के 
परिणाम को बतानेवाला है, भ्रतः उसको शुद्धद्रव्य का कथन करनेवाला 
कहा है तथा व्यवहारनय परद्वव्य के परिणाम को वतानेवाला है, अत्तः 
उसको अशुद्धद्वव्य का कथन करनेवाला कहा है । 


विकारी परिणाम द्रव्यकर्म के निमित्त से हुए हैं- यह अशुद्धनय 
का कथन है तथा वे ही विकारी परिणाम स्वयं से प्र्थात्‌ अपनी योग्यता से 
हुए हैं -यह शुद्धनिश्वय का कथन है। यहाँ. शुद्धपने तथा अ्रशुद्धपने - 
दोनों प्रकार से द्रव्य की प्रतीति कराते हैं, परन्तु निश्वयन्य साधकतम हं।ने 
से ग्रहण किया गया है; वंयोंकि साध्य शुद्ध है, इसकारण द्रव्य के शुद्धत्व 


'इेडर | [| * .. _[ अ्रवंचनरेत्नाकर भाग'ई 
का द्योतक होने से निश्चयनय ही साधकतेम है, परन्तु'अशुद्धत्व की ' चोतक 
व्यवहारनय सॉघकंतम नहीं है। . व 
ु यंह प्रवचनसा र के ज्ञेग. अधिकार की ब्रात- है; इसंलिए :“राग-हेंष, , 
पुण्य-पापे, दंया-दान तथा मिथ्यात्वभाव अंपंनी ,पर्याय-में' स्वयं से होते हैं, 
- यंह शुद्धनय॑ का कंथने है! - ऐसा कहा है । शुद्धनय साधृकतम है, इसलिए 
अशुद्धनय का लक्ष्य छोड़ दे - ऐसा कहते हैं 


प्रश्त :- द्रव्य सामान्य का आलम्बन ही उपादेय है, तो फिर यहाँ ' 
'रागपरिणांम के ग्रहरा-त्यागरूप पर्याय को स्वीकार करनेवाले निश्च॑यनय को 
उपादेय क्‍यों कहा है ? ' 

उत्तर :- रागपरिणाम को करतेवाला भी. भ्रात्मा. ही है.-और 
वीतरागपरिणाम को करनेवाला भी आत्मा ही. है;. भ्ज्ञानदशा भी . आत्मा 
स्वतंत्ररूप से करता है. -: ऐसे यथार्थज्ञान .में -द्रव्यसामान्य का ज्ञान. भी 
गर्भितरूप से समा जाता है। 


जिसको पर्याय की स्वतंत्रता का भाव नहीं है, उसको. द्वव्य- क्री 
स्वतंत्रता समभ में कैसे आ. सकती है ? कर्म से विक्रार, होता है -ऐसा . 
माननेवाले को "मैं ज्ञातादृष्टा हूँ - यह बात कैसे जेंचे ?. कर्म से विकार की 
उत्पत्ति माननेवाले ने श्रपनी पर्याय को पराघधीऩ माना है। उसको द्रव्य 
'की स्वतंत्रता की बात कंसे समझ में आा सकेंती है ? अर्थात्‌ नहीं भ्रा सकती । 


._ “यहाँ यहूं-- समझना चाहिए कि मिथ्यात्वादि. कम की प्रंकृतियाँ 

पुद्गलद्रव्य के परमाणु हैं। जीव ,उपयोगस्वरूप हैं, उसके उपयोग.,की _ 
ऐसी स्वच्छता है कि पौदूगलिक कर्म का उदय, होने.पर उसके उदंय का 
जो स्वाद आवे, उसके झ्राकार,ठंपयोगं .हो जाता है। अज्ञानी को अज्ञान के 
“कारण उस स्वाद का और उपयोग का भेदज्ञान नहीं है, इसलिए वह उस 
स्वाद को ही अपना भाव समभता है ।.जब उनका. भेदज्ञान होता है अर्थात्‌ 
जीवभाव को जीव जानता है. भर भ्रजीवंभाव को अजीव जानता है, तब 
मिथ्यात्व का अभाव होकर सम्यस्ज्ञान होता है.। 


ज्ञान में जड़ के स्वाद का ख्याल भाता है, परन्तु जड़ का स्वाद ज्ञान 


में आ नहीं जाता अर्थात्‌ ज्ञान व स्वाद एकमेक नहीं हो जाते । कर्म के उदय ' ' 
का स्वाद आता है श्रर्थात्‌ उपयोग उसके झाका ररूप हो जाता है । ज्ञानं की .*". 
पर्याय में जड़ की पर्याय का ख्याल आता है। वास्तव में तो ज्ञान विर्कार - 


को जानता ही नंहीं है, कर्म के उदय को भी 'नहीं जानता; .परन्तु उस 
विकार सम्बन्धी श्रपने ज्ञान को जानता है। *  ' 
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प्रत्येक पर्याय स्वयं से होती है श्रौर वह भी क्रमबद्ध होती है । जिस 
समय जो पर्याय होनी होती है, वही पर्याय उससमय होती है, कट 
नहीं होती । सामान्य की वह पर्याय “विशेष” है। जो ऐसा नहीं मानता वह 
वेशेषिक मत को माननेवाला मिथ्यादृष्टि है। पर्याय की स्थिति सदा एकरूप 
नहीं रहती, इसकारण श्रज्ञानी को भ्रम हो जाता है कि निमित्त मिला तो 
उसके कारण पर्याय बदल गई है । पानो की ठण्डी भ्रवस्था पलटकर उष्ण हुईं 
तो अ्रज्ञानी को भ्रम हो जाता है कि अग्नि का संयोग मिला तो पानी उष्श 
हो गया, परन्तु वस्तुत: ऐसा नहीं है। पाती अपनी तत्समय की योग्यता से 
उष्ण हुआ है, उसके उष्ण होने का वही स्वकाल था। भ्रग्वि ने पानी को 
उष्णश नहीं किया है, पानी तो निमित्तमात्र है। 


- समयसार के २१११वें कलश में कहा है :- वस्तु की एकरूप (कूटस्थ ) 
स्थिति नहीं होती; इसलिए वस्तु स्वयं ही अपने परिणामस्वरूप कर्म की 
कर्त्ता है ।' ज्ञान का स्वभाव स्व-परप्रकाशक है, इसलिए राग्रः का ज्ञान 
होता है । राग मौजूद है, इसलिए राग का ज्ञान नहीं होता है। ज्ञान स्व 
को जानता है व राग को भी जानता है- ऐसा ज्ञान की पर्याय का स्वतंत्र 
स्व-परप्रकाशक स्वभाव है। राग को जानने के लिए राग की उपस्थिति 
प्रावश्यक नहीं । ज्ञान राग को जानने के लिए राग के आघीन नहीं है। राग 
को ज्ञान जानता है - ऐसा कहना व्यवहार है। वास्तव में तो झात्मा अपने 
ज्ञान को ही जानता है। यह वात ७५वीं गाया में भी भा गई है । 


अज्ञानी को श्रज्ञान के कारण उस स्वाद का व उपयोग का भेदज्ञान 
नहीं है, इंसकारण वह स्वाद को ही अपना भाव जानता है। अज्ञानी को 
इसकी खबर नहीं है । यह जो स्वाद जानने में आता है, वह परवस्तु है; तथा 
अपनी. प्रययोय में जो 'मिथ्यात्वादि भाव होता है, वह मेरी वस्तु है- ऐसा 
भेदशान अज्ञानी को नहीं है । 

७” जीव को जब उनका भेदज्ञान हो जाता है भर्थात्‌ वह जब जीवभाव 
को जीवरूप तथा अजीवभाव को श्रजीवरूप जानता है, तब मिथ्यात्व का 
भ्रभाव होकर सम्यरज्ञान होता है और तब ज्ञान की पर्याय स्व को जानती 
है तथा राग को भी (भिन्नपने) जानती है । भेदज्ञान होने पर ज्ञान का 
स्व-परप्रकाशक स्वभाव होने से ज्ञान स्वयं में रहकर स्व-पर को जानता है, 
वही सम्यण्ज्ञान है । )-- 
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काविह जीवाजीवाबिति चेतु- :. प 
पोग्गलकंम्म मिच्छे जोगो अ्विरदि अखारणमज्जीवं। 
. » उबश्नोगो.अण्णारं. भ्रविरदि मिच्छे च्‌ जीवों ढु ॥८5॥। 


पुदूगलकर्भ मिथ्यात्वं योगोष्विरतिरज्ञाननजीव:। . " . : ८:६८ 
उपयोगो5ज्नानमविरतिभिथ्यात्वं.. च :जीवस्तु ॥८5॥ 


यः खलु मिथ्यादर्शनमज्ञानमधिरतिर्त्याविरजीवस्तवमुर्ताच्चेतन्य- 
परिणामादत्यत्‌ मु्तें पुदुगलकर्म; यस्तु .मिथ्यादशनमजानत्मतिरतिरित्यादि 
जीव: स मुर्ताध्पुदुगलंकमेणोपन्यश्चेतन्यपरिणासस्य विकार: । ' 


श्रब प्रश्न. करता है कि मिथ्यात्वादि को जीव भौर . भ्रजीव कहा. है, 
अतः वे जीव मिथ्यात्वादि भौर भ्रजीव मिथ्यात्वादि कौन हैं ? उसका उत्तर 
: मसिथ्यात्वः श्रर अ्रज्ञान | झादि झजीय पुद्गलकर्म हैं । 0 
्रत्मान, अरु अधिरसर प्ररु सिथ्यात्व जीव उपयोग हैं ।॥८८॥। 
गायाथे.:- [सिथ्यात्वं |] जो. मिथ्यात्व, [योगः ] योग, | भ्रविर्ति: | 
अ्रविरति भौर [ भ्रश्ञानम्‌ | अज्ञात [ भ्रजीव: | श्रजीव है; सो.तो [ पुदुगलकम ] 
पुदूगलकर्स है; [च] हयात जो [ भ्रज्ञानम ] अंज्ञान, | भ्रविरति:| भ्रंविरति 
शोर हट मथ्यात्त +],जीव: | जीव है;.। [तु] वह पड़िपप्रोगः] 
उपयोग 
टीका :-निश्चय से जो मिथ्यादशेन्र, भ्ज्ञान,. अविरति इत्यादि 
भ्रजीव हैं; वे तो श्रमूतिक. चैतृन्यपरिणाम , से “अन्य मूर्तिक पुद्गलकर्म हैं 
झौर जो मिथ्यादशेन, श्रज्ञान, अविरति आदि जीव हैं, वे मूरतिक पुद्गलकर्म 
से अन्य चेतन्यपरिणाम के विकार हैं। -.. 


गाथा ८८ की उंत्थानिकों, गाथा एवं टीका परं. प्रवचन 
सिथ्याश्रद्धा, मिथ्याज्ञान' तथा सिथ्याचारित्र जीव की पर्यायें हैं; 


ये श्रमृतिक चैतन्य के विकारी परिणाम हैं । तथा जो दर्शनमोहनीय, 
.... गानावरणीय व चारित्रमोहनीय की पर्यात्नें हैं; वे पौदगलिक कर्म हैं, जड़ 
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हैं, " मूतिक हैं। दोनों ही वस्तुएँ परस्पर भिन्न हैं। तात्पय॑ यहे है कि 
मिथ्यादर्शन, भ्रज्ञान व अविरतिस्वरूप जो जीव की पर्यायें हैं; वे जीव के 
स्वयं के दोष हैं और जीव से स्वयं हुए हैं, कम से नहीं । . ' 


पा पुदूगल की अवस्था से भिन्न, राग-द्ेषरहित आत्मा त्रिकाली शुद्ध- 
चेतन्यतत्त्व है, तथापि "मैं रांगी-देषी हूँ - ऐसी मान्यता चैतन्य का विकार 
है भर वही मिथ्यात्व है। जो ज्ञान अपने त्रिकाली शुद्ध स्वद्रव्य को तो 
नहीं जानता तथा मात्र परद्रव्य को ही जानता है- वह ज्ञान नहीं, बल्कि 
भ्रज्ञान है। राग-द्रेषह़प जो' परिणमन है, वह अविरतिरूप दोष है। 
मिथ्यात्व, अज्ञानं व ्रविरति चैतन्य के विकारी परिणाम हैं तथा ये स्वयं 
से ही हुए हैं, पुदृगलकर्म से नहीं हुए; क्योंकि ये दोनों भिन्न-भिन्न हैं । 
५. संम्यरदृष्टि. को स्वभावसन्मुखता का जोर है- इसकार॒ण उसे जो 
राग आता है, उसका उसे. खेद होता है; क्योंकि धर्मी सम्यग्दृष्टि राग का 
स्वामी नहीं है। देखो, :प्रथम स्वर्ग का इन्द्र एक भवावतारी है। वह 
भ्रष्टाह्िका महोत्सव में नन्‍्दीश्वर द्वीप में जाता है। नन्‍्दीश्वर द्वीप में 
भगवान के मनोहर शाश्वत अ्रकृत्रिम जिनबिम्व हैं। वहाँ जाकर वह 
भगवान की पूजा-भक्ति करता है तथा खूब उल्लास से नाचता है। यद्यपि 
थे, सब्‌॒ शुभभाव दुःखरूप हैं'- ऐसा वह जानता है, तथापि शअ्रशुभ 
से बचने के लिए सम्यरदृष्टि को भी शुभभाव श्ात्ते हैं। श्रह्हा”““!, 
कैसी विचित्रता है। वाहर से जिसका हुए दिखाई देता है, भ्रन्दर से 
उसी बात का खेद होता है। जिस धर्मी जीव को अतीन्‍न्द्रिय आनन्द के 
नाथ का स्वाद आ गया हैं; यदि उसें कोई रागादि दोष भ्रा जाता है तो 
उसका भ्रह्पव॒न्ध तो उंसे 'होता है, किन्तु वह दोष द्रव्यदृष्टि की मुख्यता 
मेंभुज्य नहीं है, गोएहै।. | हा हि 

प्रश्न :- ज्ञानी के भोग तो निर्जरा के हेतु कहे गये हैं न ? 

उत्तर :- हाँ, परन्तु ज्ञानी के भोगों को नि्जरा का हेतु अपेक्षा से ही 
कहा गया है। ज्ञानी की दृष्टि निर्मेलानन्द के नाथ भगवान शुद्ध चेतन्‍्यमय 
झ्रात्मा पर स्थिर हुई है तथा उसको अनन्तानुबन्धी श्रादि कषाय का 
अभाव है, इसकारण ब्रतादि क्रिया में अथवा किड्चित्‌ भोग-विलास की 
क्रिया के प्रसंग में भी उसको ज्ञानभाव ही है; इसलिए उसको निरन्तर 
'निजेरा होने से ज्ञानी के भोग निजरा के हेतु कहे गये हैं, परन्तु वह आरोपित 
कथन है। कया भोग भी निर्जरा के हेतु हो सकते हैं? झौर क्या ज्ञानी 
निरंकुश भोग में रह सकता है? नहीं, कदापि नहीं। भाई ! ज्ञानी को 


है! कि है | [ अ्रबंचनरंत्नाकर भागा... 


दृष्टि की प्रधानता है, उसको भोग की , इच्छा नहीं है । वह भोगों के प्रति _ 
उदासीन है यद्यपि भोगों के- स्वामीपनेःसे परिणमित'नहीं होने से ज्ञानी 
के भोग निर्जरा के हेतु कहे गये हैं, तथापि-यह कहना भी मात्र उपचारः-है:। 
भाई ! जहाँ जो अपेक्षा हो, उसे यथार्थ समझना चाहिए। .., ... .' . 
. ज्ञानी को भी जो..किड्चित्‌, राग भाता है, वह दोष है और दु:ख: ' 

स्वरूप है - ऐसा ज्ञांनी जानते हैं; क्योंकि राग बन्धन का कारण है .: मुनि 
को महात्रत का जो विकल्प आता है; वह राग.है, ज़ग़पन्थ है; क्योंकि वह ' 
उदयभाव है। श्रहो ! मुनि के पञ्च महात्रत, के भाव भी जब दुःखंरूप 
जगरपन्थ हैं तो अशुभभाव का तो कहना ही क्या है.? उसमें तो. हानि ही 
हानि है तथा मिथ्यादृष्टि को. जो विषयवासना व प्ररस्त्रीसेव॑न..श्रोंदि के, . 
तीत्र श्रशुभभाव होते हैं, वे तो दुर्गति के ही कारण हैं।.* 

यहाँ कहते हैं कि 'जो मिथ्यादं्शन आदिं भाव श्रजीव हैं; वे तो 
मूत्तिक पुदूगलकर्म हैं, अ्रमूत्तिक चैतन्यपरिरंगाम से, भिन्नः हैं तथा' जो 
मिथ्यादशेन आदि भाव जीव, हैं; .वे चैतन्यपंरिणाम के विकार हैं, वे 
भृत्तिक पुदूगलकमे से भिन्न हैं। ' 

भाई ! भेदज्ञान व सम्यग्दर्शन कोई अलौकिंक वस्तु है। ऊपर-ऊपर 
से मानने पर सिद्ध होनेवाली वस्तु नहीं है।. अपना चैतन्य भगवान भ्रनाकुल 
शान्तरस का श्लुवकन्दं है। उसकी दृष्टि, करने पर राग की दृष्टि छूट जांती 
है। अरे, जिस भाव से तीर्थंकर नामकर्म बेघता हैं, उस भाव की भी रुचि 
धर्मी को छूट जाती है; श्रन्य की तो बात ही क्या है.” ५. '*'& 
रा शक के निपकगगा कद छ पक पण है 


| शास्त्रों में सम्यग्दृष्टि के. विषयभोगादिक् को बन्धं का,.कारण नहीं 
' कहा, निर्जेरा का कारण कहा; परन्तु यहाँ भोग़ों'का उपादेयपना, नहीं, 

| जान लेना । वहाँ सम्यग्दृष्टि की महिमा बतलाने को जो तीब्रबन्ध के 

4 कारण भोगादिक प्रसिद्ध थे, उन भोगादिक के होने पर,भी श्रद्धानेशक्ति ४ ' 

४ के वल से मन्द बन्ध होने लगा, उसे ग्रिना, नहीं और ,उसी बल. से । 

७४ निजेरा विशेष होने लगी, अ्रत: उपचार से भोगों को भी बन्ध का कारण 

# नहीं कहा, निजेरा का कारण कहा.। विचार करने पर भोग निर्जरा के 6 ः 















4 कारण हों तो उन्हें छोड़कर सम्यर्दृष्टि भुनिंपद का अहरा किसलिये 
| करे ? यहाँ इस कथन का इतना ही प्रयोजन है.कि देखो, सम्पकत्व की. 
है महिमा ! जिसके वल से भोग भी अपने गुण को नहीं क़र सकता है। 

3 -पं० टोडरमल, भोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ २८५ 


समयसार गाथा ददे 


मिथ्यादशंनादिचेतन्यपरिणामस्य विकार: कुत इति चेत्‌ - 
उबड्लोगस्स अराई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स ॥ .. 
मिच्छत्त श्रण्णारं अविरदिभावों थ खादव्यो ॥5६॥। 


उपयोगस्यानादयः परिरपामास्त्रयों भोहयुक्तस्थ । 
भिथ्यात्वप्ज्ञानमधिरतिभावश्च ज्ञातव्य: ॥5९॥। 


ह उपयोगस्य हि स्वरसत एवं समस्तवस्तुस्वभावभूतस्वरूपपरिणाम- 
समर्थत्वे सत्यनादिवस्त्वंत्रभूतमोहयुक्तत्वान्मिथ्यादशनमज्ञानमविरतिरिति 
त्रिविधः परिसामविकारः । सतु तस्य स्फटिकस्वच्छताया इव परतो5पि 
प्रभवन्‌ दृष्ट: १ यथा हि स्फटिकस्वच्छतायाः स्वरुपपरिशामसमर्थत्वे सतत 
कदाचिहब्नोलहरितपीततसमालकदलोकांचनपाध्रोपाशययुक्तत्वान्नीलो हरित: 


अब पुनः प्रश्न करता है कि मिथ्यादर्शनादि चैतन्यपरिणाम का 
विकार कहाँ से हुआ ? इसका उत्तर गाथा में कहते हैं :- 
है मोहयुत उपयोग का परिणाम तोन अनादि का । 
भिथ्यात्व अरू भ्रज्ञान, श्रविरतमाव -- ये त्रय जानना ॥८।। 
गायाथे :- [ मोहयक्तस्थ] भ्रनादि से मोहयुक्त होने से | उपयोगस्य ] 
उपयोग के [श्रनादय: | अनादि से लेंकर [ न्यः परिणामा: ] तीन परिणाम 
हैं; वे [ मिथ्यात्वम्‌] मिथ्यात्व, [अ्ज्ञानम्‌] भ्ज्ञान [घच॒ पझ्रविरतिभाव: ] 
और अ्रविरतिभाव [ज्ञातव्य:] जानना चाहिये । 
टीका :- यद्यपि निश्चय से अपने निजरस से ही सर्वे वस्तुओं की 
अपने स्वभावभूत स्वरूप-परिणमन में सामथ्य है; तथापि (आत्मा का) 
अनादि से अन्यवस्तुभूत मोह के साथ संयुक्तपना होने से आत्मा के उपयोग 
“का मिथ्यादर्शन, भज्ञान और भ्रविरति के भेद से तीन प्रकार का परिणाम- 
विकार है। उपयोग का वह परिणामविकार, स्फ्‌टिक की स्वच्छता के 
परिणामविकार की भाँति पर के कारण (पर की उपाधि से) उत्तन्न होता 
दिखाई देखा है। इसी बात को स्पष्ट करते हैं - जैसे स्फटिक की स्वरूप- 
परिणमन में (अपने उज्ज्वलताहूप स्वरूपपरिणमन करने में) सामर्थ्य होने 
पर भी कदाचित्‌ (स्फटिक के) काले, हरे और पीले रंग के तमाल, केल 


ईैड८ ] [. प्रबचन्रत्वाकर भाग के ' 
पीत इति त्रिविषः परिशामविकारो दृष्टिस्तथोपयोगस्यानादिमिथ्यादर्शना- 


'क्ञानाविरतिस्वभाववस्त्वंतरभूतमोहयुक्तत्वान्सिध्यादशंनसशानमविरतिरिति 
त्रिविध: परिणयामविकारो दष्टव्य:। ः 


झौर सोने के पात्ररूपी अ्राधार का . संयोग. होने से. स्फटिक की स्वच्छता का 

काला, हरा और पीला -ऐसे तीन प्रकार का परिणामविकार दिखाई. देता 
है; उसीप्रकार (आत्मा के) अनादि से मिथ्यादर्शनं, भ्ज्ञान श्रौर अविरति 
जिसका स्वभाव है --ऐसे अन्यवस्तुभुत मोहं का संयोग होने से आत्मा के 
उपयोग का मिथ्यादर्शन, अ्रज्ञान और अविरति - ऐसे तीन प्रकार का 
परिणामविकार समभना-चाहिये। , -....: 

« ५“ भावार्थे :- आत्मा के उपयोग में यह तीन प्रकार का. परिणामविकार 
.'अनादि के के निमित्त से है। ऐसा नहीं है कि पहले यह शुद्ध ही था और 
अब इसमें नया. परिशामविकार हो गया । यदि ऐसा हो तो सिद्धों के भी नेंया 
परिणामविकार होना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता; इसलिये यह समझना 
चाहिये कि वह अनादि.से ही है १. । ; , 


' गाथा ८९. की उत्थानिका, गाथा एवं ठोका पर प्रवचन 


“यद्यपि निश्चय से' अपने निजरस 'से ही सर्ववस्तुओं की अपने 
स्वभावभूत स्वरूपपरिणमन में सामथ्यं है, तथापि आत्मा का अनादि से 
श्रन्यवस्तुभुत मोह के साथ संयुक्तपना ' होने से आत्मा के उपयोग का ' 
मिथ्यादशेन, अज्ञान.और अविरति के भेद से तीन प्रकार का परिणाम- 
विकार है ।” 


श्राचार्य कहते हैं कि भ्रात्मा व पुद्गलप्रमाशु आदि प्रत्येक पदार्थ में 
अपने स्वभाव की शक्ति से स्वभावभूत परिणमन करनें की पुर्ण सामथ्य है। 
भगवान आत्मा में निश्चय से अपने निजरस से श्रर्थात्‌ ज्ञानरस से, भ्रानन्द- 
रस से, शान्तरस से, निविकाररस से, अपने में .स्वभावभूतशक्ति होने से ' 
स्वरूप में परिणमन करने की सामथ्य॑ है।  पृण्य-पाप के भाव स्वभावभूत 
परिणमन नहीं हैं, किन्तु भगवान आत्मा अपने अनाकुल श्रानन्द, अंतीन्द्रिय 
ज्ञान व अतीन्द्रिय स्वच्छता के भ्रपने शुद्धस्वभाव से परिणमित होने की 
सामथ्येवाला है । 


अन्यवस्तुभूत मोह के . साथ अ्नादि से, संयुक्तपना होने, से अर्थात्‌ 
इनके संयोग के आश्रय से विकार उत्पन्न होता है। संयोग से विकार उत्पन्न 
नहीं होता, वल्कि जड़मोह के संयोग के आश्रय से, पर का सम्बन्ध करने.से 


समयसार गाथा ८६ ] [ ३४६ 
आत्मा के उपयोग का मिथ्यादशंन, अज्ञान और श्रविरतिरूप तीन प्रकार 
का परिणामविकार होता है । 


अहाहा”"! आत्मा में निजरस से चेतन्यमय स्वभाव का अनुभव 
होकर स्वाभाविक परिणमन होता है - ऐसी इसकी सामथ्य है। आत्मा के 
द्रव्य-गुण तथा उसका वर्तमान वत्तंता अंश कारणशुद्धपर्याय तो शान्तरस, 
चैतन्यरस, अकषायरस के कारण तो शुद्ध है, पवित्र है तथा सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चारित्र की निर्मेलपरिण॒तिरूप से परिणमन करने की इसकी सामथ्य॑ है। 
झद्दाहा ! भगवान आत्मा तो अतीन्द्रिय आनंन्‍्दरस व भ्रतीन्द्रिय ज्ञानरस का 
स्वामी होकर अ्रतीन्द्रिय भ्रानन्‍्दरूप से परिणमन करने की सामर्थ्य॑वाला है; 
फिर भी अनादिकाल से श्रन्यवस्तु भ्र्थात्‌ जड़मोह के साथ सम्बन्ध करने से 
उपयोग में विकारी परिरंाम उत्पन्न होता है। भगवान आत्मा का जानने- 
देखनेरूप उपयोग तो सदा निर्मल व शुद्ध है; उसमें अ्रनादि मोहकर्म के 
संयोग के वश मिथ्यात्व, अज्ञान व भ्रविरति - ऐसे तीन प्रकार से विकारी 
परिणाम की स्वयं उत्पत्ति होती है । 


समयसार के १७५ वें कलश में कहा है कि जैसे सूर्यकान्तमरिय अपने 
से ही भग्तिरूप नहीं परिणमता, उसके भग्निरूप परिणमन में सूर्य का 
विम्व निमित्त है; उसीतरह आत्मा स्वयं रागादिभाव का निमित्त कभी भी 
नहीं होता, उंसमें परद्वव्य का संग ही निमित्त है - ऐसा वस्तु का स्वभाव 
प्रकाशमान है । यद्यपि विकार परसंग से नहीं होता; परन्तु जब परद्रच्य 


का संग जीव स्वयं करता है, तब रागादि विकार हू संग जीव स्वयं करता है, तब रागादि विकार होता है।' 

जीव में मिथ्यात्वादि परिणाम अपने षद्कारक के परिणमन से 
होते हैं - ऐसा पंचास्तिकायसंग्रह की ६९वीं गाथा में कहा है। शुद्धचेतन्य- 
स्वभावमय निज आत्मा का संग छोड़कर जीव कर्म का संग करता है तो 
अपने में विकारभाव स्वयं से उत्पन्न होता है - यह महासिद्धान्त है । 


भगवान वीतरागदेव का यह अलौकिक मार्ग है। गणधघरदेवों ने 
तथा एक भवावतारी द्वादशांग के पाठी इन्द्रों ने जिसे स्वीकार किया है छ् 
यह वही वीतरागी मार्ग है। मध्यलोक में असंख्य द्वीप-समुद्र हैं, उनमें 
अन्तिम स्वयंभूरमण नाम का समुद्र हैं। उसमें हजार-हजार योजन लम्बे 
मगरंमच्छ हैं, उसी में पंचम गुरास्थानवाले जीव भी हैं। वे भी तो भात्मा 
हैंन॑? अन्तद्‌ंष्टि करने से उन्हें भी आत्मा का भान हा सकता है। 
पशुपर्याय में भी सम्यग्दर्शन व ब्रतत होते हैं। यहाँ कोई पूछता है कि आत्मा 
तो चैतन्य की जगमगाती ज्योतिस्वरूप शान्ति का सागर है, उसमें यह राग 
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कहाँ से आया? उससे आचार्य कहते हैं कि.पर्याय में इस आत्मा ने पर का 


संग क्रिया तो राग उत्पन्न हुआ है । अपना संग्र करे, अर्थात्‌: स्वभाव-का “ 


आश्रय लेवे तो राग उत्पन्न नहीं होवे ।, अपना स्वभ्वाव सदा शुद्ध है, उसका 
संग करे, उसका लंक्ष्य करे तो शुद्धता ही प्रगट होती है.। .. * ; 


ु भाई ! यह बात सुनक्र, समभकर अन्तर आत्मा में वस्तुस्वरूप का 
निजत त्त्व का निर्णय करना । कुछ लोग तो ऐसे होते हैं कि जहाँ जाते. हैं 
वहीं की वात पर हाँ" करते हैं, क्योंकि सवको राजी रखना है न्‌ ?. भाई |. 
गंगा गये गंगादास, जमुत्ता गये जपुनादास “- इस लोकोक्ति. के अनुसार 
जगत्‌ भले.ही - राज़ी हो ,जाय, पर आरात्मा राजी नहीं -होगा। सुनने का 
तात्पर्य तो यह है .कि जो राग से भिन्न शुद्ध चेतन्यस्वभावमय परिपूर्ण 
प्रभु आत्मा अ्रन्दर विराजता है--- उसका निर्णय करके ,उसकी प्रतीति 
करना, उसका अनुभव .करना-। यह लोकरंजन की. बात नहीं है, यह.तो 
झात्मा के हित की वात है भौर-श्रात्मा के हित के लिए. ही कही जाती. है । 


यहाँ कहते हैं कि सर्वे पदार्थ अपनें निजरस से अपने स्वभावंभूत स्वरूप- 
परिणमन में समर्थ हैं। परमाणु यदि स्वतंत्र हो, तव तो उसमें शुद्ध परिणमन ' 
होता है - ऐसी उसकी सामथ्ये है; परन्तु ज़ब वही परमारा दूसरे स्कन्ध के 
संग में जाता है, तव विभाव पर्याय होती है । दो परमाणओं से, लेकर अनन्त 
परमाशणुों के स्कन्ध में विभाव पर्याय उत्पन्न होती है। यह विभाव..परसंग्र 
के निमित्त से और जीव के स्वयं के कारण होता है। धरर्मास्तिकाय:श्रादि 
चार द्रव्य में तो द्रव्य; गुण. व पर्याय -तीनों ही शुद्ध हैं, उनमें, विभाव 
परिणाम नहीं होता। मात्र प्रमाण व आत्मा-इन दो द्रव्यों में ही 
विभाव परिंणाम होता है | 


आत्मा के उपयोग का पर के ऊपर लक्ष्य होने से ;मिथ्याश्रद्धा, अज्ञान 
व अविरतिरूप तीन ,प्रकार के विकार उत्पन्न होते हैं। पर -के-कारण तो 
नहीं, किन्तु पर का संग करने से तीन प्रकार के विकारी परिणाम स्वयं में 
स्वयं से उत्पन्न होते हैं। अरे ! यदि इतंनी-सी स्वतंत्रता की वात भी समझ 
में नहीं आये तो अन्तर में कँसे जा सकेगा ? लि ः 


“उपयोग का वह परिणामविकार स्फटिक की- स्वच्छता-के परिणाम- : 
विकार की भाँति पर के कारण (पर की उपाक्ति से) उत्पन्न होता दिखाई 
देता है। इसी वात-को- स्पष्ट करते. हैं -- जैसे स्फटिक. की स्वच्छता की 
स्वरूपपरिणमन में .(अर्थात्‌ अपने. उज्जवलतारूप, स्वरूप: में :परिणमन 
करने की ) सामर्थ्यं होने पर. भी .कदाचित्‌' स्फटिक के काले, हरे औौर-पीले 
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की स्वच्छता का कालां, -हरा और पीला -ऐसे तीन प्रकार का परिणाम 
विकार दिखाई देता है ।” ५ 


. देखो, स्फटिक में जो काली, पीली व हरी छाया दिखाई देती है, 
वह पर के संयोग के संग से, स्फटिक में स्फटिक के कारण से हो उत्पंत् 
होती है। लोहे की चार हाथ की लम्बी छड़ का एक कोना उष्ण होने पर 
दूसरा कोना भी उष्ण हो जाता है; वह छुड़ की स्वयं की योग्यता से होता 
है, अग्नि के कारण नहीं । चार हाथ लम्बी लकड़ी हो, परन्तु उसका एक 
कोना उष्ण होने पर दूसरां कोना उष्ण नहीं होता, क्योंकि लकड़ी की 
पर्याव की वैसी योग्यता नहीं है । 


. .. अहो! सन्‍्तों की कैसी करुणा है; परन्तु जीवों को समभने की रुचि 
नहीं है, गरज नहीं है। सन्‍्तों का यह भाव नहीं था कि दुनिया समझ लेगी 
तो हमें लाभ होगा, तथापि उस भूमिका में ऐसा समझाने का सहज भाव 
झाया तो जगत के समक्ष सत्य वात जाहिर कर दी । वे कहते हैं कि स्फटिक 
में जो काली-पीली झाँई दिखाई देती है, वह वस्तुतः तो भ्रपने पटुकारक के 
परिणुमन से हुई है; पर के कारण नहीं तथा अपने द्रव्य-गुणा के कारण से 
भी नहीं | प्रभु ! वात बहुत सूक्ष्म है। सन्त पुकार-पुकार कर कहते हैं कि 


मम गम दाता बन मानक 

. कोई ऐसा कहे कि 'अमुक ने गाली दी, इसकारण मुझे क्रोध श्रा 
गया तो उसका ऐसा मानना ठीक नहीं है। गाली तो परवस्तु है, भाषा- 
वर्गणा का परिणमन है । तुझे जो क्रोध हुआ - वह तेरे ही कारण से हुआ 
है, गाली के कारण नहीं । प्रवचनसार की ६७वीं गाथा में कहा है कि राग- 
दंप उत्पन्न होने में पंचेन्द्रियों के विषय अकिड्चित्कर हैं । विषय तो जड़ 
हैं, वे जीव को राग कैसे उत्पन्न करा सकते हैं ? राग स्वयं से उत्पन्न होता 
है । परपदार्थ जीव को राग होने में भ्रकिड्चितृकर हैं। पाँच इन्द्रियों क्के 
विषय जीव को राग उत्पन्न नहीं करते। गाली का शब्द कान में पड़ा, 
इसलिए द्वष उत्पन्न हुआ तथा किसी ने प्रशंसा की, इसलिए हरे हुआ - 
ऐसा नहीं है । मैसूर व रसगुल्ला खाने का जो राग हुआ, के राग होने में 
मैसूर व रसगुल्ला भ्रकिब्चित्कर हैं । . जीव को राग होने में पंचेन्द्रिय के 
विषय कारण नहीं हैं। 


प्रवचनसार की इसी गाथा के भावार्थ में कहा है - “संसार में या 
मोक्ष में झ्रात्मा-अपने कारण ही सुखरूप परिणमित होता है; उसमें विषय 
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श्रकिंब्चित्कर हैं, भर्थात्‌- कुछ नहीं।कर सकते ॥अ्ञानी विषयों को 'सुखे का 
कारण मानकर व्यर्थ. में हीं उनंकाः अवलम्वन लेते हैं. ||; स्त्री राग का 
विषय है, वह विषय उसके प्रति राग होने में अकिड्न्चितृकर है। स्त्री का 
कोमल शरीर देखकर. राग- हुआ, यह निम्ित्त. का.कथन है; किन्तु स्त्री का 
शरीर राग होने में ्रकिड्न्चित्कर है। शास्त्रों में. निमित्त को भ्रकिड्चित्कर 
ही .कहा गया है ,। ' 

समयसार - के २२१वें कलश में. ऐसा कहा, है - “जोः..राग की 
उत्पत्ति में परद्वव्य का ही. निमित्तपता (कारणपना) मानते हैं . (अपना 
कारणपना नहीं मानते) वे, जिनकी बुद्धि शुद्धज्ञान से रहित भ्रन्ध्रः है - ऐसे 
(अर्थात्‌ जिनकी बुद्धि शुद्धनय के विषयभूत शुद्ध-आत्मस्वरूप के ' ज्ञान .से' 
रहित भ्न्ध है - ऐसे) जीव मोहनदी से पार नहीं उत्तर सकते ।” जीव में 
राग अपने स्वयं के. कांरण 'होतां है, _रांग की. उंत्पत्ति में परवस्तु 
भ्रकिज्चितंकर है। गन्ने का रस देखकर उस विषयक जो राग हुआ, वह स्वयं 
से स्वतन्त्रपंने हुआ है, रसना (जिन्ना)) के कारंण नहीं । स्फेटिक की स्वच्छता 
में काला, हरा व पीला - ऐसे तींन प्रकार. के परिरामंविकार दिखाई. देते 
हैं; वहाँ तंमाल, केल व कंचन के पात्ररुपी ' श्राधार का जो ' संयोग है, वह 
निमित्त है; पंरन्तु वह निमित्त कर्ता नहीं हैं। जो काली भाँई' दिखाई 

, देती है, वह तमाल के कारण नहीं है। 

“उसीप्रकार (आत्मा को ) अंनादि से मिथ्यादर्शन, भ्रज्ञांन व॑ भ्रविरति 
जिसका स्वभाव है ऐसे श्रन्यवस्तुभूत भोह कं संयोग होने से आत्मा के 
उपयोग का, मिर्थ्यादर्शन, भ्रज्ञान व श्रविरति - ऐसे तीन॑ प्रकार के परिणाम- 
विकार समभना चाहिये।” 

देखो' ! मिथ्यादर्शन, अ्रज्ञान व अ्रविरंति-यें भ्रन्यवस्तुभूत जड़मोह 
कर्म के स्वभाव हैं; उस मोह का संयोग अ्रर्थात्‌ निर्मित्त होने से आत्मा में 
मिथ्या-दर्शनं आदि परिणाम होते' हैं । संयोग तो निमित्तमात्रेः है, ' द्रंग्यंकर्म 
के संयोग के कारण से मिथ्यात्वादि विकांरपंरिणांम नहीं होते ।' जैसे 
स्फंटिक में काली, हरी, पीली भाँई दिखाई देती है, वहं स्फटिक कीं पंयोयि 
की योग्यता से हुई 'है, बतंनों (आधारों) नें नहीं की है, उसीग्रकार' जीव 
में हुए मिंथ्यात्वादिभाव जीव की पर्याय की 'योग्यतां से हुए ' हैं, जड़मोहकेमें 
ते नहीं किये हैं, जड़ंमोह तो निमित्तमात्र हैं।.* . 

लोहे की सलाक (छड़) की जो .उष्ण-अवस्था होती है,'उसकी कर्ता 
लोहे की सलाकरूप पर्याय ही है ।“अभेद से कहें तो लोहा द्रव्य. ही उस 

* उष्णता का कर्ता है; अ्रग्नि नहीं ।- ये इन्द्रिय-विषय (रूप, रस, गन्व;:स्पर्श 
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व शब्द) सुख-दुःख होने में निमित्त हैं, परन्तु ये इन्द्रियों के विषय सुख-दुःख 
उत्पन्न नहीं करते। हर 


प्रवचनसार की ६६वीं गाथा में कहा है - “एकान्तः से श्रर्थात्‌ नियम से 
स्वर्ग में भी देह देही को (आत्मा को ) सुख नहीं देता; परल्तु विषयों के वश 
से सुखरूप अथवा दुःखरूप स्वयं आत्मा होता है ।” स्वयं में जो सुख होता 
है, उस सुख का कर्त्ता देह नहीं है; देह तो सुख में निमित्त है। इसका 
भावार्थ यह है कि स्वर्ग में जो सुख की कल्पना हुई, वह सुन्दर वेक्रियक देह के 
कारण से नहीं हुई है; वल्कि उस सुख की कल्पना का कर्त्ता उसरूप होनेवाली 
कल्पनाओं की परिंणति ही है। श्रहं ! दिगम्बर मुनियों द्वारा रचे गये 
शास्त्रों में परमसत्य का निरूपण हुआ है। भाई ! यह सर्वज्ञ की वाणी 
है । वाणी की पर्याय ही निश्चय से वाणी की कर्ता है, सर्वज्ञ नहीं; सर्वज्ञ 
निमित्त है, परन्तु उपादान के कार्य में निमित्त अ्रकिड्चित्कर है । 


श्रन्यवस्तुभृत मोह के संयोग से जीव में विकारपरिणाम होता है। 
मिथ्यादर्शन श्रर्थात्‌ु दर्शनमोहनीय, अज्ञान श्रर्थात्‌ ज्ञानावरणी तथा 
अविरति श्रर्थात्‌ चारित्रमोहनीयरूप कर्म जिसका स्वभाव है- ऐसे अन्य- 
वस्तुभूत मोह के संयोग से, निमित्त से आत्मा के उपयोग में मिथ्यादर्शन, 
अज्ञान व अविरति - ऐसे तीन प्रकार के विकारपरिणाम होते हैं। आगे 
8०वीं गाथा में इसका विशेष स्पष्टीकरण करेंगे। 


केवलज्ञान में लोकालोक निमित्त है श्र्थात्‌ कया लोकालोक केवलज्ञान 
का कर्त्ता है ? बिलकुल नहीं तथा लोकालोक को केवलज्ञान निमित्त है, तो 
क्या केवलज्ञान लोकालोक का कर्ता है ? नहीं, बिल्कुल नहीं । 


सम्यग्द्शन-ज्ञान-चारित्ररूप शुद्धरत्नत्रय का परिणाम निश्चय- 
मोक्षमार्ग है तथा यही यथार्थ मोक्षमार्ग है। साथ में व्यवहार-रत्तत्रय का 
जो राग है, उसे सहचर व निमित्त देखकर उपचार से मोक्षमार्ग कहने में 
आ्राया है - यह वात मोक्षमार्गंत्रकाशक के सातवें अधिकार में कही है। 
व्यवहार-रत्नत्रय को निमित्त देखकर आरोप से मोक्षमार्ग कहा है, परन्तु 
वह ॒व्यवहार-रत्नत्रय निमित्त है, निश्चय-मोक्षमार्ग का कर्ता नहीं है, 
शुद्धरत्नत्रय का कर्ता नहीं है । 

यह लकड़ी ऊँची हुईं, इसमें अँगुली निमित्त है, परन्तु जो लकड़ी 
ऊँची हुई, उस ऊँची होनेरूप क्रिया का कर्त्ता अँगुली नहीं है । यह जो भाषा 
बोलते हैं, उसमें जीव का राग व ज्ञान निमित्त है; परन्तु वह राग व ज्ञान 


३५ड ] ज् [ प्रंवचनरत्नाकर भांग ३ - 


भाषा की पर्याय के कर्त्ता नहीं हैं। तीनों काल निमित्त व. उपादान की . | 
स्वतंत्रता है - ऐसे स्पष्टीकरण से भरपूर ढिढोरा आचारयों ने पीटा है।' - 


गांथा दह के भावाथे पर प्रवत्चत 


. _ “आत्मा के उपयोग में यह तीन प्रकार कां परिणाम॒विकार अ्रनादि 
कं के निमित्त से है।” आत्मंवस्तु स्वभाव से तो तिंकाल शुद्ध है, परन्तु ' 
उसकी अवस्था में अनादि से विकार है तथां उसमें मोहकर्म निमित्त, है। - 
मोहकर्म॑ निमित्त है, इसलिये मोहकंम ने विकार कराया हो -.ऐसा नहीं 
है। कर्म जीव के विकार का कर्ता नहीं है, किन्तु जीव में विकार स्वयं से है, 
उसमें मोहकर्म निमित्त है। श्रात्मा में श्रवादि से मिथ्यात्वदशा है,, उसमें 
दर्शनमोहनीय कर्म निमित्त है; प्रन्तु वह मिथ्यात्वदशां: का कर्ता नहीं हैं | 

ऐसा नहीं है कि यह आत्मा पहले शुद्ध ही. था भौर अब इसमें,नया 
परिणामविकार हो गया है। पर्याय में विकार अ्रनादि का है .तथा कम का _ 
निमित्त भी अनादि का है। समय-समय नवीन पर्याय उत्पन्न' होकर. भी 
प्रवाहरुूप श्रात्मा की पर्याय में विकार. श्रनादिकांल से है ।' 'शरीर मेरा है 
इन्द्रियाँ मेरी हैं, राग मेरा है' - ऐसी मांन्यतासहित जीव को अनादिपरंम्परा 
से विकार है। यह परिणामविकार कोई नया नहीं है। यदि ऐसा हो तो 
सिद्धों को भी नया परिशामविकार होना'चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता; 
इसलिए यह समभना चाहिये कि वह शअनांदि से है । 

.... प्रश्न -स्फटिक में जो लाल भाँईं दिखाई देती है, वह प्रत्यक्ष ही 
लाल वर्तेन के कारण दिखाई देती है न ? . +* 

उत्तर :- नहीं; स्फटिक में जो लाल भाँई दिखाई देती है, वह लाल 
बर्तन के कारण नहीं है। स्फटिक अपनी उज्ज्वल अवस्था पलटकरः लाल 
ऊई की अवस्थारूप से परिणंमा है ।, लाल वर्तेन का संयोग तो निमित्तर 
मात्र है, वह निमित्त उस स्फटिक की लाल अवस्था का. कर्ता नहीं है। - 
अपनी लाल ऋाँई की अवस्था का कर्त्ता स्फटिक स्वयं है; ,उसीप्रकार जीव 
के विकार का कर्ता दर्शनमोहनीय कर्म नहीं है, दर्शनमोहनीय कर्म तो 
निभित्तमात्र है। जीव के विकार का कर्त्ता निश्चय से विकार स्वयं है। 
(तथा अभेद से कहें तो जीव स्वयं है ।) 
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' ग्रुजराती प्रवचनरत्ताकर भागे ४ का अनुवाद यहीं तक है इसके वाद ६०वीं 
गाया का अनुवाद भाग ४ से किया गया है: : .. ४ * -सम्पादक 


क्‍ _ 'सम्यंसांर गाथा 8० 

“' भथात्मनस्त्रिविधपरिशासविकारस्य कतृ त्वं दर्शशति- 

एदेसु य उबश्ीगो तिविहो सुद्धो रिप्रिंजशों भावी । बी 

ज॑ सो करेदि भाव॑ उवश्रोगो तस्स सो कत्ता ॥8०॥ 
एतेषु चोपयोगस्थ्रिविध: शुद्धो निरंजनो भाव:। : 

।. ये स करोति भावमुपयोगस्तस्थ स कर्ता ॥8०॥ - 

,. श्रयेवमयसना विवस्त्वंतरभूतमोहयुक्तत्वादात्मन्युत्प्लवमानेषु सिध्या- 
वर्शनाज्ञानाविरतिभावेधु . परिशामविफारेषु त्रिष्वेतेष॒ निमित्तभूतेशु 
परमार्थत: शुद्धन्तिरिजवाना दिनिधनवस्तुसर्वेस्वभूत चिन्सा न भा वत्वेनेक 
विधोध्प्पशुद्धतांजनानैकभावस्वसापथमनस्त्रिविधो भुत्वा स्ववसकानीभूतः 
कतुं व्यमुएदौकसानों विकारेश परिणम्य य्य यं भावसात्मनः करोति -तेस्य 
तत्य किलोपयोग: कर्ता स्पा । ५ ह 


झ्रब आत्मा के तीन प्रकार के परिणामविकार का कतृत्व बतलाते हैं:- 
इससे हि है उपयोग त्रयविघ, शुद्ध निर्मेल भाव जो । 
जो भाव कुछ भी वह करे, उस भाव का कर्त्ता बने ॥६०॥ 
गाथार्थ :- [एतेषु च] अनादि से ये तीन प्रकार के परिणामविकार 
होने से [उपयोगः] आत्मा का उपयोग [शुद्धः] यंच्रपि (शुद्धनय से) 
शुद्ध, [ निरंजन: ] निरंजन [भाव:] (एक) भाव है; तथापि [ त्रिविधः | 
तीन प्रकार का होता हुआ [स॒ः उपयोग:] वह 'उपयोग' [यं) जिस 
[सावम्‌] (विकारी) भाव को [करोति] स्वयं करता है, [तस्य] उस 
भाव का [सः] वह [कर्ता] कर्त्ता [मवरति] होता है । : 

.. टीका :- इसप्रकार अनादि से अन्यवस्तुभूत मोह, के -साथ संयुक्तता 
के कारण अपने में उत्पन्न होनेवाले जो'यह तीन मिथ्यादर्शन, अज्ञात और 
झविरतिभावरूप परिणामविकार हैं; उनके निमित्त से (कारण से) - यद्यपि 
परमार्थ से तो उपयोग शुद्ध, निरंजन, अनादिनिघन वस्तु के सर्वेस्वश्रृत 
चैतन्यमात्रभावपने से एंक भकार का है; तथापि - शुद्ध, सांजन, श्रनेक- 
भावता को प्राप्त होता हुआ तीन प्रकार का होकर स्वयं अज्ञानी होता हुआ 
कततुत्व को प्राप्त, विकारंडप परिणमित होकर जिस-जिस भाव को अपना 
बररता है, उस-उस भाव का वह उपयोग कंर्ता होता है।. :' 


देरद |] - ' कब [ प्रवचनरत्वाकर आग ३ जे 
भावार्थ :- पहले कहा था कि जो परिणमित होता है, सो कर्त्ता है [ 
यहाँ अज्ञानहूप होकर उपयोग. परिरमित हुआ; इसलिये जिस भावरूप वह - 
परिणमित हुआ, उस भाव का उसे कंर्ता कहा है। इसप्रकार उपयोग को 
कर्ता जानना चाहिये। यद्यपि शुद्धद्रव्याथिकनय से आत्मा कर्ता नहीं है, 


तथापि उपयोग और आत्मा एक वस्तु होने से अशुद्धदरव्याथिकनय से आत्मा 
को भी कर्ता कहा जाता हैं । | 


गाथा €० की उत्थानिका, गाया एवं ठीका पर प्रवचन 


देखो, आचार्यदेव ने कैसी अद्भुत वात की है ? कहते हैं कि परमार्थ 
से उपयोग शुद्ध है, निरंजन है, श्रनादिनिधन वस्तु के सर्वस्वभूत चैतन्यमात्र- 
भावपने से एक प्रकार का है ! अह्यहा”'/ आत्मा के . विकाली ज्ञान-दरशेन _ 
का जो उपयोग है, वह शुद्ध है । द्रव्य शुद्ध, उसके -गुण शुद्ध तथा. उनका 
वत्तेमान वर्तेता त्रिकाली कारणाप्रर्यायरूप अंश भी शुद्ध है। निरंजन अर्थात्‌ 
अंजनरहित - मलिनतारहित है तथा भ्रनादिनिधन श्रर्थात्‌ अंनादि-अनन्त है । 
ज्ञान-दर्शन का यह उपयोग वस्तु के सर्वस्वभूत है, सम्पूर्ण है। वह उपयोग , 
चैतन्यमात्रभावपने से एक प्रकार का है। . 


इसप्रकार परमार्थ से झ्रात्मा परिपूर्ण शुद्ध है । 


यह आत्मा अ्रनादि.से अशुद्ध, सांजन, अनेकभावपने. को प्राप्त 
होता हुआ तीन प्रकार का होकर स्वयं अज्ञानी होता हुआ . कत्तृंत्व को 
प्राप्त, विकाररूप परिणमन करके जिस-जिस भावरूप अपने को करता है, 
उस-उस भावरूप. उपयोग का कर्ता होता है। इसप्रकार अज्ञानी आत्मा 
मिथ्यादर्शन, अ्रज्ञान व अविरतिरूप- परिणाम का कर्ता है, जीव के उक्त 
भावों का कर्ता जड़कर्म नहीं है। . .. : है 2) 


प्रश्व - क्या विकार कर्म के निमित्त बिना होता है ? 


उत्तर - हाँ, विकार कर्म के निर्मित की अपेक्षा विना स्वयं से 
स्वतंत्रपने ही होता हैं। विकार निश्चय से स्वयं से ही होता है; उसमें 
परवस्तु निमित्तमात्र भले-हो, परन्तु वह विकार का कर्ता नहीं है । 


प्रश्न -- यदि विकार पर के निमित्त बिना ही. हो तो विकार स्वभाव 
होजोयगा ?. “ . 
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* उच्तर- विकार स्वंयं से .स्वतंत्रपने होता है और वह. एकंसमय का . 
पर्यायस्वभाव है। कर्म का भी- निमित्तपने से अस्तित्व है, परन्तु विकार 


समयसार गाथा ६० ] [ ३५७ 


होने में जड़कर्म श्रकिब्च्चितुकर है-। ज्ञात में जो हीन भ्रवस्था होती है, वह 
अपनी: योग्यतागत स्वभाव से ही होती.है; उसमें शानावरणी कर्म कुछ 
नहीं करता । ज्ञानावरणी कमें ज्ञान की हीन द्रशा में निमित्त है,-,परन्तु 
क़र्ता नहीं है । हर कर 

नि लौकिकजन सृष्टि का कर्त्ता ईश्वर को मानते हैं तथा कोई-कोई 
(जैनाभासी) जड़कर्म को सुख-दुःख एवं अज्ञान श्रादि का कर्ता मानते हैं; 
परन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है | शास्त्र में कथन आता है कि ज्ञानावरणीं 
कर्म ज्ञान प्रगट होने में आवरण करता है; परन्तु वह तो निमित 
का ह है, वास्तव में जड़कर्म आश्रात्मा के ज्ञान को आवरण नहीं 
करता है । 


रे जीव में जिस क्षण जो विकार की पर्याय उत्पन्न होती है, ' बहूं उस 
पर्याय का जन्मक्षरंा है। प्रवचनसार की १०२वीं गाथा में यह पाठ है कि 
स्वेद्रव्यों में जिससमय जो पर्याय उत्पन्न होती है, वह उसका स्वकाल है - 
जन्मक्षण है। वह पर्याय पर से उत्पन्न नहीं होती । उचित बाह्य निमित्त 
होता है, परन्तु निमित्त द्रव्य के परिणाम का कर्चा नहीं है । है 


तत्वार्थराजवारतिक में दो कारण की बात आती है, परन्तु वहाँ तो 
प्रमाराज्ञान कराया है। प्रत्येक कार्य स्वयं से स्वतन्त्रपने होता है - इस बात 
को अपनी जगह कायम रखकर श्रमुक कार्य में निमित्त कौन है - इसका 
ज्ञान कराया है। यदि निश्चय की बात का निषेध करके निमित्त को कार्य 
का कर्ता बताया जायगा तो फिर प्रमाणज्ञान ही नहीं ठहरेगा, प्रमाणज्ञान 
का ही भ्रभाव होने का प्रसंग प्राप्त होगा । निश्चय से परिण॒ति स्वयं अपने 
से स्वतंन्॒पने होती है - इस बात को मानकर साथ में निमित्त का भी ज्ञान 
कराया है - यही प्रमाण का विषय है। ; 


यदि कोई ऐसा माने कि जब कर्म का जोर होता है या प्रबल उदय 
होता है तो विकार करना ही पड़ता है, तो यह मान्यता ठीक नहीं है। 
जीव को विकार होने में कर्म का किड्न्चित्‌ भी कर्त्तापना नहीं है। टीका में 
कहा है कि अ्रनादि से अन्यवस्तुभूत मोह के साथ में संयुक्तता के कारण 
अपने में उत्पन्न होनेवाले मिथ्यादर्शन, भ्रज्ञान व अविरतिभावरूप तीन 
प्रकार के परिणामविकारों के निर्मित्त से उपयोग तीन प्रकार का होकर, 
स्वयं भ्ज्ञानी होता हुआ कत्तृ त्वभाव को श्राप्त होता है। तथा विकाररूप 
परिशमित होकर जिस-जिस भावरूप अपने को करता है, उस-उस भाव का 
वह उपयोग कर्ता होता है । ' 


डैश८ ] | ु [ अवचनरत्ताकर भाग जै 
देखो ! आत्मा विकाररूप: परिणमित होकर जिस-जिस भावंरूप 
होता है, उन-उन भावों' कां कर्ता-आत्मा का वहऊंपयोग - ही होतां है । 
मिथ्यादुष्टि जींव कर्त्ता बनंकर जिस-जिस भाव की स्वंयं क़रतां है, उस-उस . 
भाव का उसका उपयोग ही कर्ता होता है; जड़कर्म कर्त्ता नहीं होता । 
कर्म निमित्त है, निमित्त,का:;निषेध नहीं है; परन्तु निमित्त करे कारण जीव 
में विकार नहीं होताः। स्वयं झज्ञानी होकर, जीव का.उपयोग: ही - विकारी' 


भाव का. कर्ता होता है | उपयोग स्वयं अपने कां रस भ्रज्ञानी होकर-विकार- , : 


रूप परिणमन करके .उस भाव-क्रा कर्ता होता है। यह बात भली-भाँति _ 
समझ लेना चाहिए । -कहीं:-कहीं व्यवहार का. कथन श्राता है, परन्तु वहाँ 
व्यवहार का मात्र ज्ञान कराया है - ऐसा समंभना । व्यवहार निश्चय का 
कर्ता है- ऐसा नहीं समकना । - ' 
.* - आजकल यह मोटी. भूल चलती है कि-कर्म के कारण विकार होता 
है,. परन्तु यह वात बिल्कुल: असत्यार्थ है.- ऐसा यहाँ सिद्ध किया है । 
मिथ्यात्व, अ्ज्ञान, श्रव्विरतिभावरूप, विकारी परिणाम का कर्ता:.अज्ञान- 
भाव से परिणत जीव का उपयोग स्वग्नं होता है।. , -:० .:-. :.. 

दिगम्बर सन्‍्तों की वाणी परमसत्य है.। नियमसार में टीकाकार 
मुत्रिराज पद्मप्रभमलघारिदेव कहते हैं कि मेरे मुख में से परमोंगम भरता 
है। भ्रह्महा ! ऐसी संत्य वात किसी को न रुचे तो हम क्‍्या,करे ? परन्तु 
सत्य तो यही है. । 

निश्चय, व्यवहार, निमित्त, उपादान' एवं क्रमबृद्धपर्याय - ये,पाच 
बातें तो खास -समभने जैसी हैं। जिससमय जो पर्याय होनी. हो, वह पर्याय 
उसीसमय क्रम से होती है । जैसे मोती की माला में प्रत्येक मोत्री अपने- 
अपने स्थान में है; उसीतरह द्रव्य की पर्यायमाला में प्रत्येक॑-पर्याय अपने- 
अपने काल-स्थान में है; जिस पर्याय के प्रगट होने का जो काल हो; वह 
पर्याय उसी काल में प्रगट होती है, आगे-पीछे नहीं होती । कि 

ऐसा निर्णय करने में पाँचों समवांय झा जाते हैं :-- 

१. जिससमय जो पर्याय होनी हो, उससमय वही पर्याय होती. है 
- इसमें काललब्धि नामक समवाय आ गया :-- 

२. जो पर्याय होनी है, वही होती है - इसमें भबितव्य भरा गया । _ 

३. यह निर्णय स्वभाव, के लक्ष्य से हुआ - इसमें स्वभाव झा गया । ' 

* ४." पर्याय स्वभावसन्मुख हुई -'इसमें पुदघाथे आ गया । 
५. तब कर्म का अ्रभाव हुआ - इसमें निमित्त आ गया । 
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, » :इसप्रकार क्रमबद्ध का निर्णय करनेवाले की दृष्टि ज्ञायक. पर होती 
है। जिसकी दृष्टि त्रिकाली पर होती है, वही क्रमबद्ध का यथार्थ. निर्णय 
कर सकता है। क्रमबद्ध तो पर्याय है। पर्याय के भ्राश्रय से पर्याय, का निर्णय 
नहीं,होता है, द्रव्य के आश्रय से सम्यस्ज्ञान होता है। और वह क्रमवद्धपर्याय 


का निर्णय करता है । 


:+ * यहाँ कहते हैं कि उपयोग स्वयं अज्ञानी होकर मिथ्यादर्शनादि विकारी 
परिणामों का कर्त्ता होता है । उपयोग अपने जिन-जिन भावों को करता है, 
उन-उन भावों का वह कर्त्ता होता है। यहाँ पर्यायरूप उपयोग की बात है, 
त्रिकाली द्रव्यस्थित उपयोग तो इससे भिन्न है और वह शुद्ध निरंजन है। 
पर्यायरूप उपयोग परलक्ष्यी होने से समय-समय विकार का कर्त्ता होता है । 
जड़कर्म उसमें निमित्त है, परन्तु वह विकार का कर्ता नहीं है । मिथ्यादर्शन, 
अज्ञान व रागांदि पृण्य-पाप के भावरूप जो-जो विकार. होते हैं, उने ' सब 
विकाररूप स्वयं परिणमन.करके उपयोग कर्त्ता बनता है । 


'.. झ्हो, कितनी स्पष्ट बात है, भाई! समय निकालकर - निवृत्ति 
लेकर इस बात की समझ करना चाहिये । यहाँ तो कहते हैं कि आत्मा कर्म 
के निमित्त (कारणत्व) से निवृत्त है, क्योंकि कर्म के निमित्त (कारणत्व) 
से विकारी परिणाम उत्पन्न नहीं होता । 


ग्रज्ञानी जीव श्रनेक प्रकार के मिथ्यात्वादि भावों को प्राप्त होता 
है। उसका वर्तमान उपयोग अज्ञानरूप होता हुआ तीन प्रकार का होकर 
कर्त्तापने को प्राप्त होता है, जड़कर्म विकार का कर्त्ता नहीं है । पुण्य, पाप, 
दया, दान, विषय-वासना इत्यादि जो भाव होते हैं; उनमें जड़कर्म निमित्त 
है, परन्तु उन निमित्तों के कारण से ये भाव नहीं होते । 


.भज्ञानी का उपयोग उपरोक्त तीन प्रंकार से कर्त्तपने को प्राप्त होता 
है। अज्ञानी स्वयं राग का कर्ता होता है - इसमें गर्भितरूप से यह भी भा 
गया कि ज्ञानी राग का कर्ता नहीं है, ज्ञानी तो राग का ज्ञाता है, ज्ञानी 
की जो राग है, उस राग का कर्ता आत्मा नहीं है । 


भाई ! यह तो वीतराग का मार्ग है। समयसार, प्रवचनसार आदि 
शास्त्र भगवान की दिव्यध्वनि के सार हैं। सर्वज्ञ परमात्मा ने जो कहा है, 
उसके अनुसार चार ज्ञान के घनी, अन्तर्मुहृ्त में 255 रचना करने 
वाले गणघरदेव ने कहा है, उस सबका सार इस शास्त्र में भरा है। भरे, 
अ्ज्ञानी अल्पञ्र.जीव इसमें भ्रपत्ती मति-कल्पना से मनमाना अर्थ करें तो 


३६० १ दर [ प्रवचनंरंत्तॉकिरे भंग है... 
कैसे चलेगा ? उसमें जरा भी फेरफारं करें तो मिथ्यात्व' को महादोष 
उत्पन्न होगा। |. .-' ' 
: पानी उष्ण होता हैं;' वह भ्रेग्नि से नहीं, बल्कि श्रपनी .योग्यंता से 
उष्ण होता है। अग्नि उसमें निमित्त है, परन्तु निमित्त कर्ता नेंहीं है.। सुन्दर 
स्‍त्री का रूप देखकर जो वासना.का परिणाम होता है, 'उंस वांसंना के 
परिणाम, का कर्चा भज्ञानी जीव स्व्रय॑ है,। स्त्री.का सुन्दररूप उसमें.निमित्त 
है, परन्तु निमित्त के-कारण वासना का परिणाम नहीं होता । ज्ञाऩ्ावरणी 
कर्म के कारण ज्ञान की हीनदशा नहीं-है; बल्कि ज्ञान,की , हीनदशा': स्वयं . 
अपने से है और उसमें ज्ञानाव रणी कर्म. निमित्त है जीव, की जो ज्ञान-दर्शन 


की हीन पर्याय होती: है; वह भावधातिकमें के.कारण होती है, द्वव्यघ्ातिकर्म, 
उसमें निमित्त है।. घातिकसे के निमित्त:से -- ऐसा कथन, आता: है; परन्तु . , 


वह तो निमित्त का कथन है | जड़: घातिकमं आत्मा, की पर्याय का न्ञात नहीं. 
करता । भावधातिकर्मों से अपून्नी हीन पर्याय है, इसकाररा द्रव्यघातिकर्मों 
को निमित्त कहा गया है । द्रव्यकर्म निमित्त श्रवश्य है; प्ररन्तु बह भावधातिं- 

कर्मों का कर्ता नहीं है।. आओ 


गाथा:&० के भावार्थे पर प्रबंचन. 7: ' 
“पहले कहा था कि जो परिणंमित होता है, सो कर्ता है ' यहाँ 
अज्ञानरूप होकर “उपयोग परिणमित हुआ, इसलिये जिस: भावरूप वह ' 
परिणमित हुआ, उस.भाव-का उसे कर्ता; कहा है - इसप्रकार,,उपयोग को 
कर्ता जानना चाहिए। -.. 
जो परिणमित होता है, वह कर्ता है।: उपयोग व्रिकाररूप प्रिणुमता 
है, इसकारण उस उपयोग, कोः.व्रिकार का कुर्त्ता कहा 'है,, निमित्त;को;;क्र्ता 
नहीं कहा है। ज्ञानावरणी आदि कर्म परद्रव्य हैं, वे आत्मा की .पर्याय 
को स्पर्श ही नहीं करते, क्योंकि आत्मा की. विकारी प्रर्याय तथा कर्मेकी ' 
पर्याय के बोच श्रत्यन्ताभाव है। . 
प्रश्न :- इस शरीर में- पीड़ा होती है, वह आसातावेदनीयकर्म-के 
निमित्त से होती है - इसका क्या अर्थ है ? । 
उत्तर :- शरीर'की अवस्था तो जिससमय जो होनी होती है, वह 
स्वयं से होती है, उसमें असाता का उदय 'निमित्त है; पंरन्तु-असाता का 
उदय शरीर की अवस्था का कर्ता नहीं है। तथा उंससमय जीव में जो 
पीड़ा का अनुभव होता है, वह उसकी योग्यतां से स्वतंत्र होता है, इसमें . 
शरीर या कर्म का कुछ भी कत्तंव्य नहीं है। यह घन-सम्पत्तिं, . रुपया-पैसा 
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झ्ादि बाह्य सामग्री जो मिलती है; वह यद्यपि सातावेदनीय के उदय के 
निमित्त से मिलती है, तथापि कर्मोदय तो निमित्तमात्र है। धन-सम्पत्ति 
पैसा आदि तो पैसे के कारण आता है । .पैसे के आने की क्रिया का कर्त्ता 
सातावेदनीयकर्म का उदय नहीं है, क्योंकि 'यः परिणमति स कर्ता - जो 
स्वयं कार्यरूप परिणमता है, वह कर्त्ता होता है । 

मिथ्यात्व व राग-द्वेष आदि विकाररूप से उपयोग परिणमता है, 
इसलिए उपयोग उस विकारी परिशाम का कर्ता है। अज्ञानरूप होकर 
जिस भावरूप उपयोग परिणमन करे, वह उस भाव का कर्ता है। 

“यद्यपि शुद्धद्रव्याथिकनय से श्रात्मा कर्त्ता नहीं है, तथापि उपयोग 
व ०३ एक वस्तु होने से अशुद्धद॒व्याथिकनय से आत्मा को भी कर्त्ता कहा 
जाता है । 
'  'द्रव्यदृष्टि से आत्मा तो रागादि विकार का कर्ता है ही नहीं 
अर्थात्‌ द्रव्यस्वभाव तो विकार का कर्ता है ही नहीं तथा द्रव्यदृष्टि जिसको 
हुई हैं - ऐसा द्रव्यस्वभाव का भ्रनुमव करनेवाला ज्ञानी भी राग का कर्ता 
नहीं है; फिर भी ग्रशुद्धद्रव्याथिकनय या अशुद्धनिश्वयनय अथवा व्यवहारनय 
की अपेक्षा आत्मा को रागादि विकार का कर्त्ता कहा जाता है । 


००९३: फए(00०-० 


9 :/फश्कल्खालाक्लफ्ल- हा काला5०६- ५४६५ 
अलख पुरुष यौं बखानिये 


' 8"  सुद्धभाव चेतन 'असुद्धभाव चेतन, 
2 . दुहू कौ करतार जीव झौर नहिं मानिये । 
कर्मपिण्ठ कौ विलास वरने-रस-गंघ-फास, 
करता दुह कौ पुदू्गल परवानिये॥ 
तातें वरनादि गुन ज्ञानावरनादि कर्म, 
नाना परकार पुदूगलरूप जानिये। 
समल विमल परिनाम जे-जे चेतन के, 
ते-ते सव अलख पुरुष यों बखानिये ॥ 


- समयसार नाटक, कर्ता-कर्म-क्रिया द्वार, छन्‍्द १२ 
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ह ग्रथात्मनस्त्रिविधपरिणामविकारकतुत्वे सतिः पुदु्गलद्रव्यं स्वत एव 
कर्मत्वेन परिणमतीत्याह - , । 


ज॑ कुणदि भावसादा कत्ता सो- होदि तंस्स भावस्स ॥ 
कम्सत्त परिशमदें तम्हि संय पोग्गल ' दव्यं ॥॥६१॥॥। 


य॑ं करोति भावमात्मा कर्ता सं भवति तस्य मावस्य । 
कंसंत्वं परिणमते तंस्मिन्‌ स्वयं पुदुगलं द्वव्यमू ॥६१॥ ५. 
..झात्मा ह्यात्मना तथापरिशमनेन ये भाष॑ किल करोति., तस्याय॑ 
कर्ता स्थात, साधकवत्‌ । तस्मिन्िंमित्तें, सति पुदुगलद्रव्यं कर्मेत्वेस, स्वयमेव 
परिणमते । तथाहि - यथा साधके: किल तथाविधष्यानभावेनात्मंनं 
परिणममानो ध्यानस्य कर्ता स्यांत्‌, तस्मिस्तु ध्यानभावे सकलसाध्यमावानु- . 
फलतया निमित्तमात्रीभूते सति साधक कर्तारमन्तरेशापि स्वयमेंच वाध्यस्ते 


अब यह कहते हैं कि जब आत्मा के तीन प्रकार के परिशामविकार 
का कतुत्व होता है, तब पुदुगलद्रव्य अपने श्राप ही कर्मरूप परिरंणमित 
होता है :- ह 

जो भाव जीव करे स्वयं, उस भाव का कर्ता बने | 

उस ही ससय पुद्गल स्वयं, कर्मेत्वरूप हि परिणसे ॥६१॥॥ 

गाथाये :- [ झ्ात्मा | आत्मा [यं भाव | जिस भाव को [फरोति] 
करता है, | तस्य भावत्य ] उस भाव का | सं: | वह [ कर्त्ता ] कर्त्ता [भवतति] 
होता है; [तस्मिन्‌] उसके कर्त्ता. होने पर [पुदूगल द्रव्यमृ] पुदुगलद्गव्य 
[स्वयं | अपने आप [कसत्व॑ं] कर्मरूप [परिशमते | परिणमित होता है। 

टीका -- आत्मा स्वयं ही उसरूप परिणमित होने से जिस, भांव को 
वास्तव में करता है, उसका वह साधक (मंत्र .साधनेवाले) की ,भाँति 
कर्ता होता है; वह (आत्मा का भाव) निमित्तभृत होने पर पुद्गलद्रव्य 
कर्मरूप स्वयमेव परिणमित होता है - इसी बातं को स्पष्टतया संमभाते हैं - 
जैसे साधक..उसप्रकार के ध्यानभाव से स्वयं ही परिणमित होता हुआ 
ध्यान का कर्ता होता है और वह ध्यानभाव समस्त साध्यभावों को (साधक 
के साघनेयोग्य भावों को) श्रनुकूल होने से निमित्तमात्र होने पर.साधके करे 
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विषव्याप्तयो, विडंब्यन्ते योषितो, ध्वंस्पन्ते बंघा: तथायमज्ञानादात्मा 
सिध्यादशंनादिभावेनात्मता परिरशम्मानो मिथ्यादर्शनादिभावसत्य कर्ता 
स्थात्‌। तस्मिस्तु सिथ्यादर्शनादी भावे स्वानुक्‌ललया निर्भित्तसान्नीभत्ते 
संत्यात्मानं कर्तारमंतरेशापि पुद्यलब्रव्य॑मोहनीयादिकर्मृत्वेन स्वयमेव 
परिणमते। * * : 


कर्त्ता हुए विना (सर्पादिक का) व्याप्त विष स्वयमेव उत्तर जाता है, स्त्रियाँ 
स्वयमेव विडम्बना को प्राप्त होती हैं भौर वंधन स्वयमेव टूट जाते हैं; 
इसीप्रकार यह आत्मा अज्ञान के कारण मिथ्यादशेनादिभावरूप स्वयं ही 
परिणमित होता हुआ मिथ्यादर्शनादिभाव का कर्त्ता होता है और वह 
मिथ्यादर्णनादि भाव पुद्गलद्रव्य को (कर्मरूप परिणमित होने में) अनुकूल 
होने से निमित्तमान्र होने पर भात्मा के कर्त्ता हुए विना पुद्गलद्गव्य मोहनीय 
आदि कर्मरूप स्वयमेवं परिणमित होते हैं । 

।. - भावार्थ --आत्मा तो अज्ञानहूप परिणमित होता है; किसी के साथ 
ममत्व. करता है, किसी के साथ राग करता है श्रौर किसी के साथ दवष 
करता है; उन भावों का स्वयं कर्ता होता है। उन भावों के निम्मित्तमात्र 
होने पर पुद्गलद्गव्य स्वयं अपने भाव से ही कमेंरूप परिणमित होता है। 
प्रस्पर मिमित्तनैमित्तिकभाव मात्र है, कर्त्ता तो दोनों भ्रपने-अपने भाव 
के हैं - यह निश्चय है । 


गाथा. ६१ की उत्थानिका, गाथा एवं ठीका पर प्रवचन 


“आत्मा स्वयं ही उसरूप परिणमित होने से जिस भाव को वास्तव 
में करता है; उसका वह साधक की भाँति अर्थात्‌ मंत्र साधनेवाले की भाँति 
कर्ता होता है; तथा आंत्मा के उस भाव के निमित्तभूत होने पर पुद्गलद्रव्य 
स्वेयमेव कर्मरूप परिशमित होता है ।” 

आत्मा स्वयं ही मिथ्याश्रद्धा, मिथ्याज्ञान तथा मिथ्याचारित्ररूप 
परिणमित होने से जिस भाव को करता है, उसका वह कर्ता होता है। 
कर्म के उदय के कारण रागादिभावरूप परिणमित नहीं होता। पुण्य से 
घ॒र्मं होता है, व्यवहार से निश्चय होता है, निमित्त कर्ता है- इत्यादि 
मिंथ्याश्रद्धारुप श्रात्मा स्वयं परिणमता है; कर्म उसे नहीं _परिणमाता । 
भगवान आत्मा अपने को भुलकर स्वयं ही मिथ्यात्व, राग, 6 थ भ्रादि जिन 
भावों को करता है, उन भावों का कर्ता होता है । मंत्र साधनेवाले साधक 
की तरह, भ्ज्ञानी अपने भावों का कर्त्ता बनता है। आत्मा का वह भाव 
निमित्तभूत होने पर पुद्गलद्रव्य स्वयमेव कर्मरूप से परिणमन करता है । 


्ख 
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'., आत्मा मिथ्यात्वादि विकाररूप स्वयं होता है ।.विकारभाव का स्वयं 
कर्ता तथा विकारभांव स्वयं कर्म है। विकार का कर्ता जड़कर्मे.तीनकाल 
में भी नहीं है। जीव जो चतुर्गंति में भटकता है. 
अपने ही कारण भटकता 244: डे नई कर्म के कारण नहीं | कर्म तो जड़ है,:परद्रव्य 
करता है, जता यह मानग सना नहीं है। वह जीव को हैरान नहीं करता | जो ऐसा मानते हैं कि कर्म हैरान_ 
करेंता हैं, उनका यह मानना यथार्थ नहीं है।. . 

जबतक स्वभाव का भान नहीं है, तबंतक मिथ्यादष्टि मिथ्यात्वभाव 
का कर्ता है। आत्मा का वह भाव निमित्तभूत होने पर.पुद्गलद्गवव्य स्वयमेव 
कर्मरूप से परिणमन करता है। भ्रहो ! कितना स्पष्ट लिखा है कि पुद्गलद्गव्य 
कर्मरूप से स्वयमेव परिणमित होता है। आत्मा का. विकारी परिणाम 
निमित्तभूत होने पर जो जड़कर्म बँघता है, वह स्वयं से वँघता है | जड़कर्मे 
की पर्याय जड़ से होती है, आत्मा कर्म की अवस्था का कर्ता. नहीं. है । 
कमेंबन्धन में जीव का विकारीभाव निमित्त होते हुए भी पुद्गलद्रव्य 
कर्मेरूप परिणमित होता है, जीव, ईंसकी कर्मरूप नहीं पंरिणमाता | 
जीव ने राग-द्वेष किये, इसकारणु कर्म को बँधना पड़ा हो - ऐसा नहीं है । 

भगवान श्रात्मा का स्वभाव तो ज्ञाता-दृष्टठा है। शुद्ध निरंजन सदा 
परमानन्दस्वरूप भगवान श्रात्मा अन्तदु ए्टि का,विपय है; परन्तु .उसक़ी 
दृष्टि छोड़कर जो पर्याय पर दृष्टि डालता है, वह जीव मिथ्यात्व व पुएय- 
पाप के भावों का कर्त्ता होता है तथा तब आत्मा के वे मिथ्यात्वादि भाव 
निमित्तभूत होने पर पुदुगलद्गव्य कर्मरूप से स्वयमेव परिणमित होते हैं । 
जीव ने मिथ्यात्व आदि परिणाम किये, इसकारण कर्म की. पर्याय दर्शन- 
मोहरूप हुई हो-ऐसा नहीं है। अरे भाई ! निमिज्ञ-न्रैमित्तिक का. 
कप कक कर्ता-कर्म . नहीं है। अज्ञानी जीव विकार का कर्ता. होता.- है; तन 
पुदुगलकर्स कारण स्वयमेव कर्मरप से परिणम॒ता है- ऐसी-य्रह 
स्वतन्त्रता की वात है । 

“इसी बात को स्पष्टतया-से समभाते हैं - जैसे साधक उसप्रकार के 
ध्यानभाव से स्वयं ही परिणमित होता हुआ. ध्यान का कर्ता होता है और 
वह ध्यानभाव सर्वे साध्यभावों को (साधक के साधनेयोग्य भावों को ) 
अनुकुल होने से निमित्तमात्र होने पर साधक के कर्ता हुए विना (सर्पादिक 
का) व्याप्त, विष -स्वयमेव उतर जाता है, स्त्रियाँ स्वयमेव विडम्बना- को 
प्राप्त होती हैं तथा बन्धन स्वग्रमेव टट जाते हैं।” | 

देखो ! मन्त्रसाधक अपनी मन्त्रसाधना की अथवा ध्यान की पर्याय 
का कर्ता है; प्ररन्तु जो दूसरों का जहर उतर जाता है, उस जहंरं. के 
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उतरतने की क्रिया का कर्त्ता नहीं है । कहा है न कि उसमें साधक का ध्यान 
अनुकूल होने से निमित्तभूत होने पर साधक के कर्त्ता हुए बिना ही सर्पादिक 
का-जहंर स्वयमेव उतर जाता है। भ्रह्महा"“! पर में जो परिणति हुई, 
वह मन्त्रसाधक की नहीं हुईं है। मन्त्रसाधक का ध्यान निमित्तभूत 
होने पर उसके कर्सा हुए बिना ही स्त्रियाँ स्वयमेव विडम्बना को प्राप्त 
हो जाती हैं। स्त्रियाँ में विडम्बना की अवस्था उनकी स्वयं की स्वयं से 
हुई है, उसमें मन्त्रसाघधक का कुछ काम नहीं है, उनकी विडम्बनारूप 
क्रिया का कंर्ता मन्‍्त्रसाधक नहीं है । यहाँ झ्राचायं ने कहा है न कि स्त्रियाँ 
स्वयमेव विडम्बना को प्राप्त होती हैं; उसीप्रकार साधक का ध्यान 
निमित्तभूत होने पर साधक के कर्त्ता हुए बिना ही क्मबन्ध स्वयमेव 
टूट जाता है । 

' : * अन्‍त्र का साधक अपनी साधना की पर्याय का कर्ता है, परन्तु वह 
पर (नैमित्तिक) की परिणति का कर्ता नहीं है। भरे ! भ्राजकल तो ऐसा 
मांनतें हैं कि ज्ञानावरणी कर्म जीव के ज्ञान को रोकता है, चारित्रमोहनीय 
कर्म के उदय से जीव को राग होता है, व्यवहार से निश्चय होता है - 
इत्यादि; परन्तु भाई ! ऐसा नहीं है । यहाँ तो यह कहते हैं कि ज्ञानावरणी 
कर्म के कर्ता हुए बिना ही ज्ञान की हीनदशा स्वयमेव होती है । बहुत सुक्ष्म 
वात है भाई | परन्तु समभने जैसी है, उपयोग को सूक्ष्म करने से समझ 
में ग्रवश्य आयेगी | 


, : . निश्चय का कर्त्ता व्यवहार नहीं है। चैतन्यस्वभाव पर दृष्टि देने 
पर सहजानन्दस्वरूप भगवान आ्रात्मा का अनुभव होने पर जो सम्यग्दर्शन 
की पर्याय प्रगट होती है, उसका कर्ता भ्रात्मा है। वास्तव में तो उस 
निर्मेलपर्याय का कर्त्ता पर्याय स्वयं है; परन्तु आत्मा की पर्याय का आत्म- 
द्रव्य के साथ (अमभेदपने का) सम्बन्ध मानकर, सम्यग्दर्शनरूप पर्याय का 
कर्त्ता आत्मा को कहा जाता है; लेकिन उस सम्यग्दर्शनरूप पर्याय का कर्त्ता 
व्यवहार-सम्यग्दर्शन नहीं है । निश्चय-रत्लन्रय में व्यवहार-रत्नत्रय निमित्त 
है, प्रन्तु-निश्चय-रत्नत्रय का कर्ता व्यवहार-रत्लत्रय नहीं है । 


-. यहाँ कहा है न कि व्यवहार-रत्लत्रय का परिणाम कर्ता हुए विना, 
जीव स्वयं स्वभाव के लक्ष्य से परिशमता है। जहाँ व्यवहार-रत्लत्रय को 
मोक्ष का परम्पराकारण कहा हो, वहाँ यह समझना चाहिये कि यह 
' उपचार का कथन है भौर यह बात ज्ञानी के संदर्भ में कही गयी है । अज्ञानी 
के शुभराग में तो परम्पराकारण का भारोप भी नहीं भ्राता । 
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अज्ञानी के तो व्यवहार होता ही नहीं है; उसे. तो समयसांरः:की 
४१३वीं गाया- में अनादिरूढ़, : व्यवहारमूढ़ एवं .निपचय पर अनारूढ़ कहा 
गया है। वहाँ कहा है :- “जो वास्तव में “मैं श्रमण हूँ, मैं श्रमणोपासक हूँ 
- इसप्रकार द्र॒व्यलिंग में ममत्वभाव के द्वारा मिथ्या अ्रहंकार:,करते- हैं, वे 
द्रव्यलिग में ममत्वभ्ाव के द्वारा मिथ्या अहंकार करते .हैं, वे अनाविरूढ़, 
व्यवहारमृढ़ होते हुए, प्रौढ़ विवेकवाले . निश्चय पर;.आरूढ़ न होते हुए . 
परमार्थसत्य भगवान समयसार को नहीं देखते - भ्रनुभव नहीं करते । 


अरे भाई !- राग की - मन्दता तो जीव, अनादि से.. करता आया है. 
इसमें कुछ नवीनता नहीं है | सम्यग्दशेन बिना. . कथनमात्र. व्यवहाररत्तत्रय 
का जीव ने श्रनज़्बार पालन किया-है। नियमसार के -.१२१वें--कलश में 
कहा है कि जो कथनमात्र व्यवहार-रत्नत्रय है, उसका भव में डवनेवाले 
जीवों ने अनन्तवार आचरण किया है, परन्तु भरे रे। ज्ञानस्वरूप जो 
एक परमात्मतत्त्व है, उसका आचरण भअ्रभी तक क़भी नहीं किया। 
सम्यग्दर्शन विना, भेदज्ञानरहित व्यवहार में जो लीन हैं, वे व्यवहारस्‌ढ़ हैं । 
सम्यग्दर्शन प्रगंट होने पर ज्ञानी को जो व्यवहार होता है; वह उसका 
ज्ञाता रहता है, कर्ता नहीं वनता । 

समयसार की:४१३वीं गाथा के .भांवार्थ में भी. स्पष्ट कहा है कि 
झनादिकाल से परद्वव्य के संयोग से हुए व्यवहार में ही जो पुरुष मूढ़ अर्थात्‌. 
मोहित हैं, वे ऐसा मानते हैं कि जो यह बाह्य महाव्रतादिरूप भेष है, यही 
हमको मोक्ष प्राप्त करा देगा; परन्तु जिससे भेदज्ञान होता है, उस निश्चय 
के स्वरूप को अज्ञानी नहीं' जानते । ऐसे पुरुष सरत्यीर्थ, परमांत्मस्वरूप, 
शुद्ध्नावमय समयसार को नहीं देखते - इसप्रकोरें' अज्ञानी 'को व्यवहोंर 
निष्फल है, निरथंक है । ज्ञानी निश्चय पर आरूढ़ है; वह व्यवहार में मूढ़ 
नहीं है, किन्तु व्यवहार का ज्ञाता-दुष्टां हैं। ' जिसको आत्मज्ञान *की' दंशा 
प्रगट अनुभव में आयी है, उस पंचम ग्रुरंगस्थानवांले व छेट॒ठे गुरशास्थानवाले 
ज्ञानी के शुभभाव के-काल में अशुभंभाव टल॑ जाता है। इसकारण उसके 
शुभराग को व्यवहार कहा है; परन्तु वह व्यवहार, निश्चय का वास्तविक 
साधन नहीं है। वाह्मय निमित्त हो, परन्तु 'वह वाह्मयनिमित्त *निश्चय कां 
कर्ता नहीं है । जहाँ “भी उसे साधन कहा है, वह उपचार से कहा है - 
ऐसा समझता । ह 

जव जड़ व चेतन :की पर्याय होती. है, .उससमय वहाँ यदि ज्ञानी.की 
उपस्थिति (वाह्मव्याप्ति). हो तो ज्ञानी. उसमें त्िम्रित्त कहा जाता. है, किन्तु 

निमित्तकर्त्ता नहीं । .निमित्त व निमित्तकर्ता - इन: दोनों में वड़ा.भारी 
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अन्तर है। अज्ञानी मिथ्यादृष्टि जीव जो राग-हेष का कर्ता होता है, उसकी 
भोग आदि जो भी क्रियाएँ होती हैं, उनका निमित्तकर्ता अ्रज्ञानी कहा 
जाता है।' मिथ्यादृष्टि ही निमित्तकर्ता कहा जाता है। ज्ञानी को अपने 
ज्ञाता-दृष्टास्वभाव का भान है'। उसे जो राग है, वंह ज्ञान की पर्याय में 
निमित्त है। ज्ञानी की जाननेवाली पर्याय का उपादान वह पर्याय स्वयं है, 
उसमें राग निमित्त है। ज्ञानी के ज्ञान की स्व-परप्रकाशक पर्याय स्वयं से 
होती है। उस पर्याय में राग निमित्त है; परन्तु राग निमित्त है, इसलिए 
वहाँ ज्ञान की पर्याय हुई है - ऐसा नहीं है। राग के कर्त्ता हुए बिना ज्ञान 
स्वयं शञानरूप से परिणमता है। 

जिसको शुद्ध चिदानन्द चैतन्यप्रभु आत्मा की दृष्टिपुर्वेक सम्यस्दर्शन 
प्रगट हुआ है, झानन्द का स्वाद भाया है; उस ज्ञानी को राग भी आता है, 
परन्तु ज्ञानी उस राग का कर्त्ता नहीं है। राग ज्ञानी का कत्तंव्य नहीं है, 
क्योंकि ज्ञानी, राग को करने लायक नहीं मानता। फिर भी ज्ञानी के राग- 
रूप परिणमन होने से उसे राग का कर्त्ता भी कहा जाता है। प्रवचनसार 
के ४७ नयों के प्रकरण में भी आया है कि जैसे रंगरेज रंग का कर्ता है, 
उसीतरह ज्ञानी परिणमन की.अपेक्षा से राग का कर्त्ता कहा जाता है। 

ज्ञानी को अपनी कमजोरी से राग शभ्राता है। उस राग के काल में 
ज्ञान की स्व-परप्रकाशक पर्याय स्वयं से प्रगट होती है। द्रव्य का ज्ञान पर्याय 
में आता है, वह स्वप्रकाशकपना है। तथा पर - रागसम्बन्धी भ्रपता ज्ञान 
स्वयं से पर्याय में होता है, वह परप्रकाशकपना है। वहाँ राग से ज्ञान की 
स्व-परप्रकाशक पर्याय हुई है - ऐसा नहीं है। स्व-परप्रकाशक ज्ञान की 
पर्याय तो स्वयं से हुई है, उसमें राग निमित्त है, निमित्तकर्त्ता नहीं । 

“उसीप्रकार यहं आंत्मा भ्ज्ञान के कारण मिथ्यादर्शनादि भावरूप 
स्वयं ही .परिणमित होता हुआ मिथ्यादशेनादिभाव का कर्ता होता है । 
और वह मिंथ्याद्शनादिभावपुद्गलद्वव्य को (कर्मरूप से परिणमित होने में) 
अनुकूल'होने से निमित्तमात्र होने पर श्रात्मा के कर्त्ता हुए बिना मोहनीय 
झ्रादि कर्मरूप से पुदुगलद्गव्य स्वयमेव परिणमित होते हैं।* 

- » भपने में जो राग होता है, आत्मा उसका कर्त्ता है; उसीसमय समीप 
में जो कार्माणवर्गंणायें हैं, वे स्वयं जड़कर्मरूप से परिणमित होती हैं। उन 
कर्मपरिणामों का कर्त्ता राग नहीं है। समीप में एकक्षेत्रावगाह रहनेवाले 
पुंद्गल कर्मवर्गणायें-जड़ेकमेरूप से स्वयं परिणमती हैं। जब भात्मा उन्तका 
भी कर्ता नहीं है' तो प्रगट पर- मकान झादि का कर्ता आत्मा कंसे हो 
सकता है ? न्‍ 
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, कर्ता, कर्म, करणा, सम्प्रदान, अपादान एवं' अधिकरण - इसप्रकार 
छह:शक्तियाँ परमाणु आदि छहों द्रव्यों में हैं । भगवान कहते हैं कि प्रत्येक 
द्रव्य में पट्कारकरूप शक्तियाँ पड़ी हैं.. ये, शक्तियाँ स्वयं. से अप्नना ..कार्य 
करती हैं, पर के कारण इनमें कोई कार्य नहीं होता । 8 | 

-यह तो एकान्त है न ? ' ल्‍ व | 

* छत्तर :-अरे भाई ! सुनो, यह सम्यक्‌-एकान्त है ।. जड़ की पर्याय 
जड़ से स्वतन्त्रपने होती है, उसका कर्ता श्रात्मा नहीं है। जीव जितने 
अनुपात में राग-हेष करता है, उतने प्रमाण में उसके' जड़कर्म बँबता. है 
तथापि राग-द्वेष के जो परिणाम होते हैं, वे कर्मंबन्ध के कर्ता नहीं हैं । 
यहाँ कहा है न कि जीव के. मिथ्यादर्शनादिभावं पुदुर्गलद्रव्य कें कर्मेरूप से 
परिणमंन्र होने में श्रनुकूल होने से निमित्तमात्र होने पर भी आत्मा के कर्ता 
हुए बिना पुदूंगलद्वव्य स्वयमेव मोहनीयादि . कमंरूप से परिणमित होते हैं । 
- कर्म की पर्याय अ्रपने कर्त्तागुण से अपनी कमंपरिणति की कर्त्ता होती है.। 


गाथा ६१ के भावा् पर प्रवचन: ' “ 


“ग्रात्मा तो अज्ञानरूप परिणमित होता है; . किसी के साथ ममंत्व 
करता है, किसी के साथ राग करता है और किसी के साथ ह्वेष करता है; 
उन भावों का स्वयं कर्ता होता है।” 


यहाँ भ्रज्ञानी की बात है । सम्यर्दृष्टि राग का. कर्ता नहीं है । नाटक 
समयसार में पण्डित बनारसीदासजी ने कहा है :-. . - :;. ॥ 


करे करम सोई करतारा, जो जाने सो जाननहारा ॥ । 
जो करता नह जाने सोई, जाने -सो करता नह होई. ।। 


दया, दान, ब्रत आदि शुभभाव का. जो कर्ता होता है, :वह मिथ्या: 
दृष्टि: है; ज्ञानी तो शुभभाव का. जाननेवाला. है.॥' श्ात्मा.स्वभाव से ज्ञान का 
कन्द प्रभु है, इसलिए आरात्मा ज़ानने का काम करता है.। राग का जो काम 
होता है, ज्ञानी उसका कर्ता नहीं है। सम्यग्दृष्टि को चौथे ग्रुणशस्थान में 
जो राग होता है;; उसका वह; जाननेवाला है, कर्ता नहीं । भात्मा की . 
सर्व-शक्तियाँ शुद्ध हैं. और धर्मी की दृष्टि शुद्ध शक्तिवान्‌ - चैतन्यघन प्रभु 
झ्ात्मा पर है ।;इसकारण जो ये रागांदि. विकारः होते हैं; ज्ञानी उनका: 
ज्ञायक है, कर्ता नहीं है ।. ज्ञानी को. राग का परिणमन है -.इस:अपेक्षा से 
उसे कर्ता. कहा जाता है, परन्तु .शुद्ध-दृष्टि .की श्रपेंक्षा से ज्ञात्ती राग का 
कर्ता नहीं है। 
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श्रहो ! ऐसा सत्यनिरूपण एक दिगम्वर धर्म में ही है, अन्यत्र कहीं 
नहीं है। वेदान्ती आदि आत्मा को सर्वे व्यापक कहते हैं तथा भूल को माया- 
जाल (अम) कहते हैं, परन्तु ऐसा नहीं है। मायाजाल (भूल) भी वस्तु 
है, कोरा भ्रम नहीं है। भाई ! उसको अपना माननां मूढ़ता है । 
.. झत्माजो राग के कत्तुंत्वपने से परिणमता है, वही आत्मा का अज्ञान- 
भाव है। भ्रज्ञानीजीव अज्ञानवश किसी के साथ ममत्व - मिथ्यात्व का भाव 
करता है, किसी के साथ राग करता है, किसी के साथ ढ्वेष करता है। 
इत्यादि प्रकार से वह जो-जो भाव करता है, उन-उन भावों का वह स्वयं 
.कर्ता होता है। मेरी लक्ष्मी, मेरा मकान, मेरी सम्पत्ति, मेरा पुत्र, मेरी 
इंज्जत-भावरू इत्यादि प्रकार से ममकार करता है। यह ममकार ही 
मिथ्यात्वभाव है और अज्ञानी उन वाह्मपदार्थों को देखकर उनको अनुकुल- 
'प्रतिकूल मानकर उनमें प्रीति-अप्रीति करता है, राग्-हेष करता है। वाह्म 
वस्तुएँ राग-देष की कारण नहीं हैं, क्योंकि परवस्तुएँ तो मात्र ज्ञेय हैं, 
उनको यह जीव अनुकूल-प्रतिकुल जानकर स्वयं राग-द्वेष करता है । 

यह आत्मा आनन्द का नाथ, नित्यानन्द प्रभु सहजानन्द, परमानन्द, 
सदानन्दस्वरूप है । ऐसी श्रपनी आत्मवस्तु की अन्तदुष्टि होने पर अनुभव 
में जो श्रतीन्द्रिय निराकुल आनन्द आता है, वह आनन्द सम्यर्दृष्टि के 
अनुभव की : मुहर-छाप है। अतीन्द्रिय आनन्द स्वानुभव का ट्रेड्मार्क है। 
संम्यग्दृष्टि आनन्द का वेदन करता है। उसको जो राग आता है, उसका 
वह ज्ञाता रहता है, दुष्टि की सामर्थ्य से उनका कर्ता-भोक्ता नहीं होता । 

धर्मी को शुभराग आता है, परन्तु धर्मी राग को दुःखरूप हेय जानता 
है । श्रज्ञानी उसी राग को अपना कत्तंव्य समभता है तथा इससे अपने को 
सुखी होना मानता है । इसप्रकार दोनों की मान्यता में जमीन-आसमान का 
भेद है। जहाँ अज्ञानी विकार के कत्तपिने से परिणमता है, वहीं ज्ञानी 
विकार के भ्रकर्त्तापने से परिणमता है । श्रहो ! दृष्टि का महाम्रत्य- 77६70 

देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का राग, पंचमहात्रत का परिणाम, शास्त्र 
का ज्ञान-ये सब निमित्त हैं, परन्तु ये सव निमित्त आत्मा के सम्यग्दर्शन 
होने के कर्ता नहीं हैं । 

. यहाँ कहते हैं - “जीव के भावों के निमित्रभात्र होने पर पुद्गल्रव्य 
स्वयं अपने भाव से ही कर्मेरूप 272 39 है। परस्पर निमित्त- 
नैमित्तिकभावमात्र है | कर्ता #पह >प्रपमेक भाव के हैं- यह 
निश्चय है कं 
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' मैं ज्ञानानन्द्र स्वसावी हूँ... 


मैं हूँ अपने में स्वयं पूर्ण, 
पर की मुझ सें कुछ गन्घ नहीं-। 
में श्ररस, श्ररूपी, अस्पर्शी, , | रु 
: पर से' कुछ भी सम्बन्ध नहों ॥ ' 
में रंग-राग से भिन्न, भेद से . । 
भी सें भिन्न निराला हूं। .. 
में हुं प्रतण्ड, चेतन्यपिण्ड, हर 
निज रस में रमने वाला हूँ ॥ ' 
में ही मेरा. कर्चा-घर्ता “ 
मुझ में पर का कुछ काम नहीं । पा 
में सु में रहने वाला हूं, का 
| पर में मेरा विश्राम नहों। .. 
में शुद्ध, बुद्ध, अ्रविरुद्ध, एक, 
पर-परिणति से अप्रभावी हूँ। ' 


शात्मानुभृति से प्राप्त तत्त्व, ह 
: मैं. ज्ञानानन्द स्वभावी हुँ, 
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